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VDRATAKIMĖ 


Stebuklinės pasakos sudaro didesnę pasakojamosios tautosakos 
dalį, tačiau rimtesnių šios tautosakos studijų kaip ir neturime. Ginas 
Žiemys šiuo nauju veikalu rodo nusiteikimą gilintis į ausčių pasaulį. 
Taip stebuklines pasakas jis vadina jau pirmoje knygoje apie austes 
(„Austėjos gimimas“, 2001 m.). Mircea Eliade laiko visą pasakų ma- 
syvą indoeuropiečių kosminės religijos arba pagonybės reliktu. 

G. Žiemys jau antrą dešimtmetį darbuojasi šioje sudėtingiau- 
sioje senosios mitologijos srityje, apimančioje laiko, erdvės, die- 
viškąją, astralinę, socialinę ir kitas dimensijas. Jo tekstai — tikra 
senosios kultūros enciklopedija, kurios labirintuose lengva pasiklysti 
ir pamesti mąstymo taką. Daug ką paaiškina tai, kad jis — buvęs 
Norberto Vėliaus mokinys. 

Didžiajam Mokytojui G. Žiemys paskyrė knygose daug pagarbą 
reiškiančių sakinių. N. Vėliaus moksliniai darbai jo mokiniams buvo 
svarbiausia mokymosi priemonė. Atrodo, G. Žiemiui pavyko susi- 
orientuoti mitologinių faktų jūroje ir suvaldyti iš pirmo žvilgsnio 
chaotišką mitologijos pasaulį. Apibendrindamas savo knygas auto- 
rius pavadino „Norberto Vėliaus laboratorija“. 

Skaitytojas rankose laiko naujausią G. Žiemio knygą „Dingęs 
pasaulis“, kurioje autorius, sekdamas didžiuoju Mokytoju, bando 
atkurti dingusį mitologijos pasaulį. 

Pagrindinė G. Žiemio idėja — stebuklinėmis pasakomis pertei- 
kiamas pasaulio atkūrimo ritualas. 

Svarbiausias stebuklinių pasakų tikslas — „kad pasaulio nepasi- 
glemžtų gaivalas, jis turi būti nuolat atnaujinamas“. 

Rekonstruodamas baltų kosmologiją autorius neapsiriboja vien 
baltiškais ir lietuviškais tekstais. Cituojamos įvairių tautų pasakos ir 
indoeuropietiškajam paveldui priskiriamos sakmės. 
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Knygoje gausu svarbių įžvalgų, simbolių aiškinimų, at- 
skleidžiama gilesnė, atrodytų, įprastų dalykų prasmė. Pavyzdžiui, 
pasak autoriaus, vestuvinė „santuoka tėra sudedamoji kur kas 
svarbesnės pasaulio rekreacijos dalis.“ O vestuvinis sodas, kaip pa- 
saulio medis, vaizduoja pasaulio modelį su septyniomis koordinatė- 
mis — viršumi, centru, apačia, šiaure, rytais, pietumis ir vakarais. 

G. Žiemio knyga — neabejotinai svarbus įnašas rekonstruojant 
baltų ir indoeuropiečių kosmologiją. Autorius taip nusako savo ir 
kitų „Žolės kirtėjų“ uždavinį: „Rinkti į vieną vietą visas po margą 
pasaulį išsibarsčiusias austes, jas grupuoti ir leisti atskirais leidiniais“. 
Sia knyga autorius įrodė, kad jam puikiai sekasi siekti užsibrėžto 
tikslo. 


Jonas Trinkūnas 
Vilnius, 
2012-ųjų vasario 28-0ji 


DINSĘS DASAULIS 


Yra pasaulis nuostabus, kurio neranda niekas, 

Nors turi jį savy, kankinasi dėl jo. 

Dėl jo aš viską šioje žemėje paniekinau, 

Norėdamas ten vieną valandą klajot! 
Alfonsas Nyka-Niliūnas 


Mus vedė noras praskleisti uždangą, už kurios slėpėsi di- 
dingas baltų pasaulis. Įspėti vieną kitą užuominą, simbolio 
reikšmę, herojaus mesianistinę jėgą, numesti nuo jo pečių sle- 
giantį žvėries kailį. Todėl pagrindinį dėmesį teikėme 
pasaulėvaizdžio įvairovei, vedybų procesui, pasaulio rekreacijai 
ir kt. 

Kai berniukas iš prieglaudos vargais negalais prisikasė iki 
abėcėlės galo, iš apmaudo sušuko: „Ar verta tiek daug iškentėti, 
kad taip mažai sužinotum!“ 26, 392. Ne vienas taip sušuks per- 
skaitęs ir šio rašinio puslapius. Kai tikėjosi išvysti vėjo genamą, 
virš bangų skriejantį laivą, bet pamatė kelias audros išmestas 
skeveldras; tačiau mes vis tiek jas rinkome ir jungėme į vieną 
visumą... 

Didžiąją apybraižos dalį skyrėme rekreaciniams ritualams. 
Nes, kad pasaulio nepasiglemžtų gaivalas, jis turi būti nuolat 
atnaujinamas. Periodiškai pasikartojantis veiksmas tampa ritua- 
lu. Jis atliekamas sakraliu laiku ir sakralioje vietoje — pasaulio 
centre. Pačią paprasčiausią ritualo techniką iliustruoja perėji- 
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mas iš vienos kosminės srities į kitą: iš žemės į dangų ir iš dan- 
gaus į požemį. 

Tai vyksta ne tik kalendorinių švenčių, bet ir pavojingų san- 
dūrų (lūžių) metu: krikštijant kūdikį, sulaukus brandos, per ves- 
tuves, mirštant, ištikus sausrai, suvežant iš lauko derlių, rikiuo- 
jant ant stalo apeiginius valgius, įsikeliant į naują būstą ir kt., 
kad būtų sėkmingai pereinama iš vienos būklės (ciklo) į kitą. 

Sakome, kad pirmykštis žmogus tokiu būdu atkuria pasaulį. 
Jo naudojami simboliai glaudžiai siejasi ir yra griežtai orientuo- 
ti erdvėje. Todėl toks kosmo modelis gana aiškiai liudija apie 
įsivaizduojamos visatos sudedamųjų skaičių ir pobūdį. 
Akivaizdžios septynios koordinatės — viršus, centras, apačia, 
šiaurė, rytai, pietūs ir vakarai. 

Įžymus mitologas Norbertas Vėlius (1938-1996 m.) paste- 
bi, kad septynianarė figūra sutampa su lietuvių vestuvių sodo 
kontūru, kuris kartais vadinamas pasaulio medžiu. Mat jis auga 
per tris visatos sferas — požemį, žemę ir dangų. Medžio šako- 
se — dangaus dievai, Saulė, Mėnulis ir paukščiai, prie šaknų — 
požemio dievai, žuvys ir gyvatės, o prie kamieno - žemės dievai, 
gyvuliai. 

Per Naujuosius metus, kai pagal cikliškumo koncepciją 
kosmas grįžta į pirmykštį nediferencijuotą būvį - chaosą, jis vėl 
atkuriamas. 

Ritualu pirmykštis žmogus laimi pasaulio valdytojų (sen. 
indų lokapalų) globą ir tampa pasaulio centru, kuriame, prisi- 
imdamas Dievo funkcijas, atlieka kūrybos aktą. 

Stebuklinės pasakos istorinių šaknų tyrinėtojas Vladimir 
Propp išskyrė du branduolius. Vieną susijusį su įšventinimo 
apeigomis, o kitą su pomirtinio pasaulio įsivaizdavimu ir kelio- 
nėmis po jį. Anot jo: „Abu šie ciklai, kartu sudėti, teikia beveik 
visus konstruktyvius pasakos elementus“ 185, 353. 

V. Propp talentingai paaiškino daugelio motyvų kilmę, bet 
neatsakė į pagrindinį rūpimą klausimą: kodėl stebuklinių 
pasakų pabaigą dažniausiai vainikuoja vestuvės? Koks jų vaid- 
muo? 

Ieškojimai atskleidė, kad iš pirminių elementų: ugnies (ber- 
no prigimties) ir vandens (mergės prado) gimsta pasaulis. Vadi- 


8 | Dingęs pasaulis 


nasi, santuoka tėra sudedamoji kur kas svarbesnės pasaulio 
rekreacijos dalis. 

Deja, atrodo, kad iki šiol rekreacinė teksto paskirtis ir 
struktūra, kurioje atsispindi dvi pagrindinės ritualo dominantės 
— šventasis laikas ir 7 dalių pasaulėvaizdis —- mažai ką domino. 
Kokia ilgus amžius buvo stebuklinė pasaka, paslėpta po devy- 
niais užraktais, vadinama fantastiniu kūriniu apie nebūtus dalykus 
LKŽ IX 444, tokia ir liko. 

Galbūt todėl retas tyrinėtojas ryždavosi prieiti prie šio 
„gyvūno“ ir grybštelėti kuokštą plaukų. Dažnai buvo apsiriboja- 
ma vien mitinėmis sakmėmis. Dar dažniau eilinis folkloristas į 
pasakų rinkinį nerdavo sulaukęs sutemų, linkėdamas sau ra- 
maus miego. Nes, kaip sako Lucius Annaeus Seneca: „Iš to 
paties kiekvienas renkasi tik tai, kas tinka jo tyrinėjimams. Toje 
pačioje pievoje jautis ieško žolės, šuo — kiškio, 0 gandras — 
driežo.“ 

Todėl ši apybraiža skirta ir tam, kad iš dulkių pakiltų ilgai 
niekinta pasaka ir grįžtų tikrasis jos vardas. Tai stebuklinių 
pasakų daliai, kuriai būdinga aiškiai išreikšta laiko ir erdvės 
struktūra, nebetinka pramano vardas. Ji nusipelniusi geresnės — 
ausčių —- lemties. Pastarųjų karkasą (struktūrą) sudaro dvi sim- 
bolių grupės. Viena parodo laiką, o antroji — erdvę. Laikas 
siejamas su 8 metų ciklu, kurį graikai vadino keliais skirtingais 
vardais: enneade, enneeteria, oktaeterida ir pagal jį vedė kalen- 
dorių. Austėse laiko struktūrą atspindi herojų (veikėjų) penta- 
dos, slepiančios konkrečius žvaigždynus (vadinamąsias Veneros 
stotis, dvarus, nakvynės namus ir t. t.). O erdvės parametras susi- 
jęs su 7 dalių pasaulėvaizdžiu, kurį formuoja gyvūnų pavidalu 
veikiantys pasaulio valdytojai — lokapalai. Aštuonerių metų 
ciklas kažkada buvo aptartas „Austėjos gimime“ (2001 m.), 
todėl prie jo neapsistojame. Rašinyje bus kalbama tik apie 
antrąją simbolių dalį, kuri ženklina baltų pasaulėvaizdį. 

Kai vyrauja senos klaidingos teorijos ir jų niekas negriau- 
na — labai liūdna. Tai byloja apie tam tikrą mokslo šakos 
nuopuolį, apmirimą, vegetaciją. Tačiau dar liūdniau, kai 
užsipuolama gera idėja. Net patyręs mokslininkas, įsijautęs į 
adepto vaidmenį, retsykiais gali patekti į stereotipų voratinklį. 
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Elementari jų forma: „Visi atradimai folkloro srityje seniai 
padaryti. Todėl visi vėlyvesni atradimai — negalimi.“ 

Kažkada Gintaras Beresnevičius 8 metų ciklą su jaunatviš- 
ka energija priskyrė prie populiarių teorijų, kurios buvo madin- 
gos XIX ir XX a. pirmajame trečdalyje, nes „pagrindiniai dievų 
pasaulio įvykiai ir jų prototipai yra ne kas kita, kaip Žmonių 
sąmonėje atsispindėję danguje vykstantys reiškiniai — planetų, 
Saulės, Mėnulio judėjimas, žvaigždynų kontūrai ir konfigūraci- 
jos.“ O tokios „astralinės mitologijos“ principų griežtai atsi- 
sakyta 9, 4. 

Ką čia dar pridursi... Tiktai, teisybės dėlei, ištarus „A“, 
reikėtų pasakyti ir „B“. Pavyzdžiui, kad su Žvaigždynais tapati- 
namos folkloro figūros ne šiaip iš piršto laužtos (A), 0 jų 
pavidalas ir pasirodymo tvarka atitinka Veneros stočių pavidalą 
ir tvarką, kuri kartojasi kas 8 metus (B). Jeigu nieko nežinome! 
apie 8 metų ciklą, nereiškia, kad apie jį nežinojo mūsų protė- 
viai. Deja, atrodo, jau tapo geru tonu demonstruoti neišprusimą 
ir nejausti gėdos prieš gentainius, kurie buvo visa galva už mus 
aukštesni. 

Kai korėjietis perkelia Didžiųjų Grįžulo Ratų atvaizdą ant 
šarvojimo lentos (išgręžia 7 skyles) ir ant jo guldo mirusiojo 
galvą, nesvarsto, ar astralinė mitologija gera, ar bloga. Ne vieną 
astrolatrijos pavyzdį savo veikaluose aptaria Mircea Eliade ir 
Camille Flammarion. Pastarasis pastebi, kad senajame Egipte 
vieno ar kito mėnesio jaunatį vaizdavo tą šventę skelbianti Izidė 
ir prie jos pridedamas dangiškojo gyvūno atvaizdas (ženklas, į 
kurį įžengė Saulė) - jį atstodavo į šventę atvestas gyvūnas. Suo 
buvo Suns žvaigždės, kai prasidėdavo metai, simbolis, todėl per 
pirmąją jaunatį, iškilmingos procesijos metu, buvo vedamas 
gyvas šuo. Sį įvykį savo akimis matė ir apie jį papasakojo Dio- 
doras. Tokiu būdu egiptiečiai pamažu priprato jaunatis vadinti 
Avino, Jaučio, Suns, Liūto ir t. t. šventėmis 202, 182. 

1823-aisiais iš Egipto grįždamas prancūzų mokslininkas 
Kaljo parsivežė keistą mumiją. Sarkofago dugne buvo 
atvaizduoti į Dendero šventyklos Zodiaką panašūs ženklai, 
tačiau trūko Ožiaragio. Po paviršinės apžiūros nuspręsta, kad 
mumija — labai sena. Tačiau geografas ir archeologas Jean An- 
toine Letronne perskaitė paslaptingus hieroglifus ir paskelbė, 
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kad palaidotas visiškai jaunas žmogus, miręs vos 21 metų, 4 mė- 
nesių ir 22 dienų, devynioliktaisiais romėnų imperatoriaus Tra- 
jano valdymo metais, 8-ąją pazni mėnesio dieną, kuri atitinka 
116-ųjų birželio 2-ąją. Vadinasi, velionis buvo gimęs 95-ųjų 
sausio 12-ąją, t. y. tą mėnesį, kai Saulė esti Ožiaragio ženkle. 
Tokiu būdu mirusiųjų dievams buvo perduota žinia apie to 
egiptiečio gyvenimą ir mirtį 202, 183. 

Galime didžiuotis, kad turime patį ryškiausią Žžvaigždinės 
mitologijos atvejį — Veneros stebėjimų atspindį austėse. Jei ir 
apsimestume 8 metų ciklo nematą, jis vis tiek lieka. Kuo ilgiau 
laikysimės savo klaidų, tuo toliau kiti bus pažengę į priekį. Jeigu 
delsime — atsiliksime. Jeigu atsiliksime - nebūsime donorai. 

Temperamentingieji kritikai, vienu kirčiu nušnioję „as- 
tralinės mitologijos principus“, nesiūlo jokios alternatyvos. 
Todėl neaišku, ar dėl to, jog ritualinis laikas neegzistuoja, ar 
kad jie nepajėgūs jo rasti?.. (štai Vladimir Toporov ritualą siūlo 
laikyti laiko ir erdvės mato vienetu 197, 134). 

Be šventojo laiko sudedamosios, austėse egzistuoja ir 7 da- 
lių modelis, kai keturias pasaulio šalis simbolizuoja 4 gyvūnai 
arba vienas integralus lokapalas. Ypatingą pėdsaką šis modelis 
paliko koplytstulpių sandaroje. Keturios skrynelės - koplytėlės 
žvelgia į keturias pasaulio šalis, 0 jose stovinčios statulėlės at- 
spindi lokapalus — pasaulio sargus. Senųjų kosmologinių dievy- 
bių (Saulės, Mėnulio, Vėjo, Žvaigždės) ir zoomorfinių būtybių 
(erelio, vanago, vilko, liūto, lokio, jaučio, Žirgo) atvaizdus pasi- 
savino krikščioniškieji lokapalai: šv. Jurgis, Izidorius, Jonas 
Krikštytojas, Florijonas ir kt. Nepaprasta ir paties šv. Jurgio 
ikonografija. Ji tarsi iliustruoja aštuonerių metų kalendoriaus, 
gyvavusio paskutiniaisiais Antikos amžiais, figūras. Tokią truk- 
mę sudarydavo penki sinodiniai periodai (584 dienos), kuriuos 
ženklina Austėjos (Veneros) aplankyti Saulio, Hidros, Zirgo, 
Mergelės ir Tauro dvarai (žvaigždynai). O su šv. Jurgiu susiju- 
si skulptūrinė grupė beveik idealiai atitinka šiuos žvaigždynus: 
šv. Jurgis — Šaulys, slibinas — Hidra, arklys - Žirgas, karalaitė — 
Mergelė ir šv. Jurgio litografijose retsykiais atsirandantis jau- 
tis — Tauras 141, 29. 

Koplytstulpio pavidalas sako, kad pakito tik ideologija 
(adresatas, į kurį kreipiamės pagalbos), o forma liko ta pati. 
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Todėl ginčytis, kas vyrauja, ar pagoniškasis, ar krikščioniškasis 
pradas — nėra prasmės (Jo Sventenvbės krivio Jauniaus 
manymu, tas pats, kas dviem medžiotojams nepasidalyti jau 
nudirtu lokio kailiu). Jeigu koplytstulpis sietųsi su krikščioniš- 
kuoju pasaulėvaizdžiu, tuomet jis nebūtų orientuotas į keturias 
pasaulio šalis ir triaukštis, o koplytėlės išsidėstytų vienoje plokš- 
tumoje (Kryžiaus kelių pavyzdys). 

Keturkojis gyvūnas gali reikšti net 6 pasaulio sudedamą- 
sias, todėl išryškėja mesianistinė aukos paskirtis. Iš pirmo 
žvilgsnio atrodo, kad jį paaukojus (atėmus gyvybę), bus sunai- 
kintas ir visas pasaulis. Tačiau iš tiesų taip nėra — auka neding- 
sta be pėdsako. Kaip iš nugaluotos karvutės išauga obelis ir 
šulinys — naujojo pasaulio daigai, taip iš aukos (sudaužytos 
senosios formos) gimsta nauja. Sugriovę, kas sena (pavyzdžiui, 
nudaigoję šunį ar gaidį ir pametę juos kaip auką po renčiamo 
namo pamatais, arba senutį skerdžių, šunį ir gaidį įmurkdę į 
Pageležių raistą), iš tiesų atkuriame naują pasaulį (būsimo 
namo, tiesiamo vieškelio pavidalu). Tokia atperkamoji aukos 
misija. 

Camille Flamarion kažkada siūlė „pradėti nuo astronomi- 
jos, nes ji — visų svarbiausia, o visa kita — ne daugiau kaip 
smulkmenos ir detalės“, todėl keletą eilučių skyrėme Vėneros 
dvarų, Drakono, Meškos, Septynių žvaigždžių, Zuvų, 
Svarstyklių etc. astronimams... 

Nėra abejonės, kad austės — vienas įstabiausių tautosakos 
reiškinių, didžiausia jos vertybė ir mįslė. Jų (t. y. stebuklinių pa- 
sakų, kuriose atsispindi šventojo laiko pentagramos, erdvės 
ženklinimas, mergės ir berno šakų dichotomija ir kiti ritualo 
struktūros bruožai) visiškai nerandame kraštuose (žemynuose), 
kurie geografiškai toli nuo Europos. Į tokias „negyvas“ teritori- 
jas patenka Afrika, Siaurės ir Pietų Amerika, Australija. Kai 
kurias austes išlaikė japonai ir singalai, tačiau nedaug, po 
2-3 tipus, arba kitos liko nepastebėtos. Daugiau jų aptinkame 
Vidurinėje Azijoje ir Kaukaze. 

2001-aisiais „Naujojo lanko“ leidykloje savo lėšomis išleidę 
„Austėjos gimimą“ ir toliau ieškojome struktūrinių „pasakų“. 
Paskutinioji atrasta 7 nuotakų karta — ypač archajiška. Jos 
branduolys — siauras Kaukazo kalnyno regionas, kuriame nuo 
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seno glaudžiasi osetinų, karakalpakų, gruzinų ir ingušų-čečėnų 
tautos (iš arealo iškrinta vienutėlė Nepalo pasaka.) Kol kas 
nežinoma tiksli šios kartos atsiradimo vieta, bet neapleidžia 
mintis, kad nuo Kaukazo iki Senojo Irano — ranką paduoti. 

7 nuotakų siužetas — nesudėtingas. Pasakojama, kaip tėvas 
siunčia keletą arba net keliolika sūnų į vieną sodybą, kad šie 
parsivestų pačias. Vienas brolių (paprastai jaunėlis) lieka 
namie. Jaunikaičiai randa nuotakas, bet užmiršta apie jiems 
gresiantį pavojų. Grįžtant namo juos sustabdo gyvatė (devas, 
milžinas, rakšas etc.). Sie nenaudėliai priverčia atsižadėti pasi- 
likusio brolio. Jaunųjų pulkas neturi kitos išeities, todėl jo 
atsižada. Pasmerktasis prašo metus nekelti vestuvių ir išeina iš 
namų. Jis atkanka pas gyvačių padišachą (devą etc.), 0 šis 
reikalauja parvesti mergelę. Jaunėlis išvyksta jos ieškoti ir ke- 
liaudamas užsitarnauja aukštesnių mitinių būtybių palankumą. 
Jų padedamas laimi mergę ir pargabena gyvačių karaliui, kuris 
nori ją vesti. Mergelė nesutinka tekėti ir paverčia jį pelenais. 
Tuomet ji atitenka jaunikaičiui. Jie grįžta namo ir kartu su 
laukiančiais broliais ir jų nuotakomis atšvenčia vestuves. 

Daugiausia struktūrinių pasakų, regis, turi lietuviai, latviai, 
estai, osetinai, švedai, norvegai, karelai. Tačiau jų neradome 
prancūzų, škotų tautosakos rinkiniuose. Anglų „Stebuklinga- 
jame rage“ pastebėjome dvi austes. Tikriausiai daugelis liko už 
mūsų akiračio. Visos pastabos, deja, remiasi tiktai vienu kitu tas 
tautas reprezentuojančiu rinkiniu. Iki gilesnių išvadų dar labai 
toli. Galime tarti, kad austės — pirmykštės indoeuropiečių bend- 
ruomenės (o ne kurios kitos civilizacijos) palikimas. Jos — šven- 
tieji pasakojimai, it beržo sėklos. Tiktai kas pasakys, kur augo 
tie beržai, kurie jas brandino? Ar jie iš mūsų girių, ar iš anapus 
kalnynų? Ir kiek amžių skrido, kol iki šių platumų jas atnešė 
vėjas?.. 

„Kelionė buvo ilga. Praėjo viena akmė ir įpusėjo kita, to- 
dėl laikas atsisveikinti su Bičiuliais. Prieš dvidešimt metų teko 
laimė iš arčiau pažinti profesorių, habilituotą daktarą Norbertą 
Vėlių. Buvo reto šviesumo žmogus. Nepaprastai atsidavęs etno- 
logijai: kvietęs ją išsaugoti ir nepažeisti; savo srities fanatikas ir 
autoritetas; išmintimi pranokęs kitus. Etninės kultūros raidą lai- 
kęs Dievo duotu procesu, kuris vyksta pagal iš anksto nulemtus 
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dėsningumus... Šit jis pasišokėdamas, įsisupęs į vėjo perpučiamą 
švarkelį, skuba per įšalnojusį kiemą brolių Vileišių rūmų link. 
Zvarbus lapkričio vėjas galanda skruostus. Raudona mėnulio 
pilnatis atsispindi akyse ir blyksi šelmiška ugnimi. Ar tik ne 
slaptasis globėjas Velis veda jį mitologijos paslapčių slidžiu ledu 
šį vėlų vakarą? Kambaryje, kurio didžiąją dalį užima žalia ge- 
lumbe užtiestas stalas, prie jaukios stalinės lempos šviesos su- 
sirinko būrelis baltų dvasinio gyvenimo tyrinėtojų — artimi bi- 
čiuliai, mokytojai, vadovai, svečiai... Iš tolumos žvelgiu į šviesius 
jų veidus. Trinkteli laukujės durys. Girdžiu, kaip skambiu balsu 
Profesorius sveikinasi su vakaro dalyviais. Posėdis prasideda... 


Ginas Žiemys 
Dalisatė, 
jaunųjų debesų mėnuo, 2012-ieji 
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I. LE0Ų KALNAS 


Ledų arba Stiklo kalnas 
Al Birunijaus pranešimas 
Sen. indų Merus 
Kalno įvardijimai 
Keturšlaitė piramidė 
Vedlių institutas 
Kalvio figūra 
Persikėlimo technika 
Kurdalagono mitika 
Gyvatės ženklas 
Thubanas 
Svastikos kilmė 
Mirusiųjų valdovai: Slibinas 
Aitvaras 
Meškos žvaigždynas 
Velnio iškilimas 
Pragaro lokacija 
Turto šalis 
Drevės kultas 
Meškos ausis 
Septynios žvaigždės 
Girnų simbolika 
Laikinos įžvalgos 





j RA kaip tolimas aidas dar girdimi Ledų ir (regis, jį 
pakeitusio) Stiklo kalno pavadinimai. Atrodo, kad tai buvęs 
šventasis kalnas. Anot kai kurių sakmių, jis kilęs į tokį aukštį, 
kad niekas negalėjęs ant jo užlipti pažiūrėti, kas ten yra. Bejė- 
giai buvę užskristi net paukščiai. „Buvo toks Stiklinis kalnas. Ir 
Jis buvo labai aukštas. Ant jo niekas negalėjo užlipti nei užeiti 
pažiūrėti, kas yra. Iš kur atlėkė trys paukščiai. Lėkė lėkė, lėkė, 
lėkė... Pailsta, tai repetoja. Repetos repetos, tai eina. Eis eis, tai 
lekia. Lėkė lėkė ir t. t.“ LSŽ 99. 
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X amžiuje gyvenęs Al Birunijus išskaičiuodamas Indijos 
įdomybes praneša: „Zyniai kalba apie svarbų kalną, kuris, jų 
supratimu, yra po Siaurine žvaigžde. Jo keturios šalys lyg būtų 
sudarytos iš įvairių spalvų jachontų [korundų|. Be to, mėlyna 
yra į mus atsuktoje pusėje, todėl nuo jos mėlynas dangus“ 145, 
115. Tai sen. indų kalnas Merus, apie kurio viršūnę keliauja 
Saulė, Mėnuo ir žvaigždės 107, 152. Su juo susijęs Stiklo (arba 
Ledo) kalnas. Ties papėde jį taip pat iš keturių pusių supa: 
Vėjas, Zvaigždelė, Mėnas ir Saulė LUK 69. Bychovco kronikoje 
jis aptariamas kitu svarbiu aspektu. Anot metraštininko, „jeigu 
kurio nors lietuvių kunigaikščio arba didiko kūną degindavo, tai 
prie jo dėdavo lūšies ar lokio nagus. Mat tikėjo, kad ateisianti 
teismo diena, ir vaizdavosi, kad ateisiąs Dievas, kuris ant aukšto 
kalno sėdėdamas, teisiąs gyvuosius ir mirusiuosius. O į tą kalną 
be tų lūšies ar lokio nagų“ būsią sunku įkopti. Ir dėl to prie jų 
dėdavo tuos nagus, su kuriais jie turėsią įkopti į tą kalną ir stoti 
į Dievo teismą“ BRŠ II 381. 

Todėl Ledo kalną galime laikyti ir Vėlių kalnu. Balto vilko 
paieškose AT 425A susiduriame su tais pačiais nagais, be kurių 
mergė negali įkopti į kalną. Tačiau matome, kad lūšies ir lokio 
nagai jau evoliucionavę į tobulesnius geležies įnagius LUK 69. 
Budistų tekstuose šalia šventojo kalno Meraus minimas Hima- 
vat pavadinimas. Jis gali būti labai artimas lietuviškajam Ledų 
kalnui. Himavat (arba Himavant) sen. indų kalba - šaltas, Iedi- 
nis, gausus sniego, snieguotas, kita j0 reikšmė - kalnas, padengtas 
sniegu, sniego kalnas, o hima skamba kaip mūsų žiema 178, 777. 

Natūralu, kad Meraus kalnas dažnai vadinamas Sumerumi. 
Sanskrito dalelytė s- suteikia gerumo, puikumo arba 
aukščiausios kokybės atspalvį. Pavyzdžiui, sen. indų ratha - ratai 
(vežimas), o su-ratha — puikūs ratai. Tad, jeigu meru — puikus, 
aukštas, gražus, tai su-meru - puikiausias, aukščiausias, gražiausias 
178, 739. Be to, su tuo pačiu meru sietinas lietuviškas Žodis mer- 
ga, kuri gali būti puiki, aukšta (nuaugusi), graži, bet (gink Dieve) 
ne marga (vilkinti margais, raštuotais drabužiais), kaip aiškina 
liaudies etimologai. 

Indų mitikoje Merus, žemės centras, dunkso „pačioje 
šiaurėje“, ties dangaus centru, po Ziemių žvaigžde. Todėl, ko 
g6:0, į tą pačią Žvaigždę stiepėsi ir Ledų kalno viršūnė (šią 
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hipotezę nelauktai paremia Tamaz Gamkrelidze ir Viačeslav 
Ivanov. Iyrinėtojai net pastebi etimologinį ryšį tarp graikų Borėjo 
ir žodžio, kuris atitinka „kalną“. Be to, mano, kad slavų „kalnas“ 
žymėjo šiaurės vėją. Tik gaila, kad šį reiškinį sieja ne su kosmo 
modeliu (Ledų kalnu), o pirmųjų indoeuropiečių (IDE) pro- 
tėvyne (ten, kur ji buvusi, atseit „nuo kalnų turėję pūsti šiaurūs 
vėjai“) 156, 869. 


KALNO ĮVARDIJIMAI 


— ledų kalnas: „Už marių yra Ledų kalnas, ant to kalno — 
ąžuolas“ LRS 291; 

— vėlių kalnas: „numirėlius degindami gyvieji mėčioję į ugnį 
meškos ir lūšies nagus, o kiti prieš mirtį patys nagų savo nepjaustę 
ir auginę, kad turėtų kuo įsikibti kopdami į statų kalną“ 21, 500; 
75, 276. Tai rodo, kad į jo viršūnę keliaudavusios mirusiųjų vėlės; 

— labai aukštas: „tas kalnas toks aukštas, net už debesis 
aukštesnis“ LUK 50; „Niekas negali ant jo užlipti pažiūrėti, kas 
ten yra, bejėgiai užskristi net paukščiai“ LSŽ 99; 

— smailus kaip adata: „tas kalnas ant viršaus teip smailas, 
kaip adata“ JBT V 24; 

— nepaprastai slidus: „atkako pas tą kalną. Stiklas slidus, 
užsikabint negali“ JBT V 284; „Į tokį [statų ir slidų|] kalną nei už- 
kopsi, nei užjosi, nei užsikabarosi — slysta Žmogus atpakalias ir 
dūžta kaip kiaušinis“ LGK 142; 

— skaidrus kaip stiklas: „Nu, teip dabar tas senis [Perkūnas] 
nusinešė pas savęs tą Onelę ant ano kalno, kur šviesus ir čystas 
[skaidrus, tyras] kaip stiklas, kuris yra pietų šaly...“ DSP 143; 

— dunkso marių vidury (už marių, vidury jūrių): mariose 
esanti sala, o toje saloje — Stiklo kalnas (JBT V 284); Stiklinis 
kalnas mariose LMD I 127 (3); bernaitis, pavirtęs ereliu, nuskrenda 
į marias, kur aptinka Stiklinį kalną LTR (1858 (157); paėjęs dešimtį 
mylių jaunikaitis pasiverčia varna ir nulekia ant Stiklo kalno 
vidury jūrių LMD I 105 (5); 

— ežero vidury (AT 400*+159*): žmona išskrenda. Vyras 
eina ieškoti. Paėjęs pamato ežero vidury stiklinį dvaro stulpą. 
Pamano, kad gerai būtų, jei juodvarnis nuneštų LTR 544 (248); 
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„netoli vieno kunigaikščio ežeras yra. Tame ežere smakas [even- 
tualus kalno valdovas] devyniomis galvomis“ DSP 268; 

— už Raudonųjų marių (AT 425A): jauniausia karalaitė ište- 
ka už levo. Per vestuves ant jo krinta žvakės šviesa, jis pavirsta 
baltu karveliu ir išskrenda. Pati jį seka. Klausia Saulės, Mėnulio 
ir Žiemių vėjo. Vėjas pasako, kad karvelis pas Raudonąsias 
marias. Paukštis gripas ją perneša per marias LMD I 133 (214); 

— už Juodųjų marių: senelis mergei liepia eiti prie Juodųjų 
marių, už kurių gyvenąs jos vyras žaltys LTR 957 (104); 

— už (verdančios) upės: mergė išeina ieškoti vyro meškos. 
Klausia Vėjelio, Mėnesio, Saulės. Iš jos gauna batus. Perbrenda 
verdančią upę ir užlipa ant Stiklo kalno LTR 3114 (542); vilkas 
prisipjauna jaučių, supjausto, liepia jaunikaičiui, plaukiant per 
upę, jam vis duoti po mėsos gabalą LTR 783 (395); 

— saugo sargyba: „O po to prijojo labai aukštą kalną. O ant 
kalno aukso dvaras, sidabro bromos (vartai). O apei bromą didi 
daugybė buvo kareivių, kurie stovėjo ant vartos. Ir kuris raitas 
prijojo prie to dvaro, tada anie <--> visus reikalus parkrato, 
pažiūri, ar vertas, ar nevertas įleisti į dvarą“ DSP 141; 

— labai toli: raibasis sakalas (Marjuškos sužadėtinis) išskris- 
damas į Krištolinius rūmus sako: „Kam būsiu reikalingas, tas 
mane suras. Bet tai bus nelengva. Tada mane surasi, kai trejus 
geležinius batus sudėvėsi, tris geležines lazdas sulaužysi, tris 
geležines kepures sunešiosi“ RAK 119. Kadangi geležis ne taip 
greitai susidėvi, praeina treji metai, kol mergė sunešioja batus ir 
ateina pas jaunikį (pasiekia kalno viršūnę); 

— milžiniški atstumai: Vėjas karalaitei duoda kurpaitę, su 
kuria žengia šimtą, Žvaigždės dovanota kurpaitė įveikia du 
šimtus, o Saulės net penkis šimtus mylių LT III 335; 

— aukso dvaras: „prijojo labai aukštą kalną. O ant kalno 
aukso dvaras“ DSP 141; „Inėjo jis in kitą svietą — nieko nematyt: 
vienoj pusėj buvo marios, o kitoj — dideli kalnai iki debesų. 
Pirmiausia pamatė gražų dvarą su aukso stogais“ LRS 46; kai tik 
mergė apsivelka suknele, pasako, kad jos ieškotų už Aukso 
kalno, už medaus upės ir pranyksta LTR 783 (395); 


— rojaus daržas: „Ir dasistojo ten Onelė pas tą senį [ant 
kalno, kuris šviesus ir skaidrus). Ir iš to jau kalno - ing rojų, 
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gražų darželį. Ir kada išbuvo penkiolika ten metų, teip tas 
senelis vėlei aną sugrąžino pas savęs ant to kalno“ DSP 144; 
„Senelis išvedė Bartašių ing gražų sodelį dėl pasivaikščiojimo ir 
parodė anam gražią ir linksmą vietą, kur dar turėjo penkis 
metus tame darže gyventi. O kada atėjo jau laikas numirti 
Bartašiui, ir teip ano dūšia ten pat paliko ant tarnavimo tam 
pačiam seneliui. Bet tei ne senelis buvo, tei buvo šiaurės pusės 
tikrasis Perkūnas“ DSP 142. Ko gero, Rojaus daržas esti to paties 
Stiklo kalno papėdėje. Tik neaišku, ar šis vaizdinys originalus, 
ar jį paveikusi krikščionybė; 

— keturšlaitė piramidė: Atėjęs į Stiklo kalną vaduoti savo 
pačios gulbės, jaunikaitis sužino, kad ant kalno smaigalio reikia 
sudaužyti kiaušinį. Tuomet užeisiąs „iš keturių kampų Perkū- 
nas“ ir sumušiąs tą stiklą į marias, o karalystė iškilsianti į viršų 
JBT V 285. 

Tie „keturi kampai“, ko gero, ne kas kita, kaip pasaulio 
šalys. Tad ir Stiklo kalnas gali būti orientuotas pagal pasaulio 
šalis JBT V 286. Nijolė Laurinkienė pastebi, kad Perkūno šeimai 
ypač būdingas ketvertukas: „Perkūnai yra keturi. Vienas — 
Vakarų perkūnas, kitas — Ziemių, trečias - Rytų, o ketvirtasis — 
Pietų perkūnas. Todėl yra keturi, kad vienu kartu pasitaiko 
griausti visose keturiose šalyse“ LTR 832 (221). Kai kuriuose 
tikėjimuose perkūnai laikomi broliais: „Perkūnas turi tris bro- 
lius. Taigi iš viso perkūnų yra keturi. Vienas — Rytuose, kitas — 
Vakaruose, trečias — Pietuose, ketvirtas — Siaurėje“ LTR 832 
(232); 73, 167. 

Kad Stiklo kalnas panašus į egiptiečių piramidę (arba ji 
panaši į Ledo kalną) parodo palydovų skaičius. Išėjusi ieškoti 
Balto vilko, kuris išbėgo į Stiklo kalną, karalaitė klausia kelio 
pas Vėją, Zvaigždelę, Mėną ir Saulę LT III 332. Ieškančiam 
žmonos jaunikaičiui padeda keturi gyvūnai: liūtas, kurtas, 
sakalas 1r skruzdėlė LTR 32 (30); levas, kurtas, kriuokas ir skru- 
delė JBT II 310. Kaip atrodo Ledų kalnas, atskleidžia ir kelio 
rodytojų arba vedlių institutas. 
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VEDLIŲ INSTITUTAS 


Prielaidą apie keturšlaitį kalną suponuoja trijų raganų sim- 
bolika. Kai Marjuška sudėvi geležinius batus, sulaužo geležinę 
lazdą ir nuplėšia geležinę kepurę, atranda trobelę ant vištos 
kojų. Joje sėdi ragana kaulakojė — vienoje kertėje viena koja, 
kitoje kertėje kita, lūpos ant lentynos, o nosis į lubas įaugusi. 
Ragana pasako, kur ieškoti raibojo sakalo, dovanoja sidabrinį 
dubenėlį ir auksinį kiaušinį. 

Atbėga katinas ir liepia jai nieko nebijoti. Marjuška sudėvi 
dar vieną geležinių batų porą, nuplėšia geležinę lazdą, kepurę ir 
prieina antrą trobelę ant vištos kojų. Joje sėdi ragana kaulakojė. 
Si duoda sidabrinius spręstuvus ir auksinę adatą, kuri pati siu- 
vinėja raudoną aksomą sidabru ir auksu. Kaukolių žibintai 
apšviečia mišką. 

Marjušką pasitinka šuo. Jis įspėja, kad priekyje bus dar 
baisiau. Skuba Marjuška į priekį, paskutinius batus sudėvi, 
geležinę lazdą sulaužo, kepurę nuplėšia. Prieina trobelę ant 
vištos kojų, aplink arklių kaukolės pamautos. Trobelės viduje 
ragana kaulakojė — visa juoda, o burnoje viena iltis styro. Visos 
trys raganos — seserys. Pastaroji dovanoja sidabrinį dugnelį ir 
auksinę verpstelę. Miškas gaudžia ūžia, pelės Marjušką puola. 
Atbėga priešais pilkas vilkas. Jis liepia jai sėstis ant kupros ir 
atgal neatsigręžti. Priešakyje stepės, pievos, upės, kalnai debesis 
remia ir šit Krištoliniai rūmai bestovį RAK 119-122. 

"Trys raganos, ko gero, saugo tris piramidės šonus, kurie 
mirtingiesiems neprieinami. Marjuška gali keliauti (kilti į kalno 
viršūnę) tik ketvirtuoju šonu, kuris atsuktas į Žmonių pasaulį. 
"Tuomet jai padeda vilkas, t. y. vedlys arba mediatonus, tarpinin- 
kas tarp gyvųjų ir mirusiųjų, žmonių ir dievų. 

Sesuo išeina ieškoti brolių, juodvarniais lakstančių, ir sutin- 
ka atsiskyrėlį, kuris gali valdyti visus debesis. Klausia, gal kuris 
matęs dvylika brolių, juodvarniais lakstančių. Ne, nė vienas. 
Antras atsiskyrėlis, galintis valdyti visus vėjus, klausia jų, gal 
kuris užpūtė tuos brolius. Tie atsako, kad brolių nė akyse 
neregėjo. Užeina trečią atsiskyrėlį, visų paukščių valdytoją. Iš 
ryto šis sušaukia visus paukščius. Kad prilekia, kad priskrenda 
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ir didelių, ir mažų! Išeina atsiskyrėlis ir klausinėja visų. Tie 
atsako, kad nė vienas nieko nežino. 

Atsiskyrėlis pulkus paleidžia ir visi išsiskirsto. Netrukus kur 
buvęs, kur nebuvęs atlekia šlubas erelis. Atsiskyrėlis širsta, 
kodėl jis nesiskubinąs, ko gaištąs? Erelis ima teisintis, kad jam 
koją šaulys pašovęs ir jis negalėjęs veikiai atlėkti. Paskui pasako, 
kad dvylika brolių per dieną juodvarniais lakioja, o naktį 
žmonėmis viename kalne gyvena. 

Tada atsiskyrėlis duoda mergelei dvylika smaigtelių ir įsako 
lipant į kalną vis smaigyti ir smaigyti. Tiktai liepia saugotis, kad 
nė vienas iš rankų neiškristų — jeigu nors vienas iškrisiąs, ji 
nebegalėsianti ant kalno užlipti. O ereliui įsako prižiūrėti, kad 
ji nenukristų ir galo negautų! 

Nulekia abudu prie to kalno. O kalnas toks aukštas, net už 
debesis aukštesnis. Ima mergelė tuoj į tą kalną smaigtelius 
smaigyti ir lipti aukštyn. Smaigo, kaišioja, gal koks pusvarstis 
lieka iki viršūnės tik staiga vienas smaigtelis ima ir iškrinta. Ji, 
žiūrėdama į krintantį smaigtelį, pati pradeda kristi. Bet pakal- 
nėje tupintis erelis tuoj pakyla nuo žemės, griebia sveikąja koja 
jai už ryšelio, tuoj aukštyn, aukštyn ir užneša net už debesų. 
Prineša prie didelio urvo, kur jos broliai juodvarniai vakare 
parlėkę sulenda LUK 50-56 = LT III 424. 

Taigi, viena vertus, trys atsiskyrėliai (vėlyvesnis, dėl 
krikščionybės įtakos atsiradęs elementas) saugo tris piramidės 
šonus, o ketvirtasis — šlubas erelis, tarsi keltininkas dreifuoja 
ketvirtuoju šlaitu — tarp gyvųjų ir mirusiųjų kranto. Erelio šluba 
koja (kaip ir velnio raišumas) jį sietų su pasaulio apačia, o 
gebėjimas skraidyti ir pakilti ypač aukštai - su viršumi (plg. ere- 
lis — Dzeuso paukštis). Nesunku suvokti ir ką slepia trys atsi- 
skyrėliai. Vienas valdo debesis, kitas — vėjus, o trečias — 
paukščius. Vadinasi, jie — debesų, vėjų ir paukščių karaliai arba 
valdytojai. Paukščių karalius primena tekstus, kuriuose dalyvau- 
ja dar du jo broliai - žvėrių ir žuvų karaliai. Tad galbūt pirmi- 
niame variante veikė trys - žvėrių, žuvų bei paukščių karaliai ir 
šlubas erelis (žr. 1 pav)? Pasakoje minimi dvylika smaigtelių, 
kuriuos mergei dovanoja trečiasis atsiskyrėlis (aliuzija į juos 
nukalusį kalvį), atrodo, yra vėlyvesnės kilmės intarpas. Taigi, 
dar viena deformacija. Aiškiai matyti, kad smaigteliai dubliuoja 
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1 pav. Žuvų, žvėrių ir paukščių karaliai - Ledų kalno saugotojai. 


šlubo erelio veiklą. Jeigu yra šlubas erelis, tuomet nereikalingi 
smaigteliai ir atvirkščiai. 

„ Jaunėlė užsuka pas vyriausiąją pusseserę į varinius rūmus. 
Seimininkė dovanoja vario verpstę. Vidurinioji pusseserė valdo 
sidabro rūmus ir įteikia sidabrinę verpstę. Jauniausioji 
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pusseserė — aukso rūmų savininkė — nudžiugina aukso verpste. 
Išėjusi mergelė neberanda vyro žalčio. Skuba jo ieškoti, kur 
Saulė teka. Sutinka senelį. Sis jai liepia traukti prie Juodųjų 
marių, per kurias ją perkelsiąs Vienaakis keltininkas, nes ana- 
pus marių pas laumę raganą gyvena jos vyras LTR 957 (104). 

Levas virsta baltu karveliu ir išskrenda. Jaunėlė išeina jo 
ieškoti. Pasiklysta. Klausia Saulės. Ta dovanoja skrynelę. Mėnu- 
lis duoda kiaušinį. Zieminis vėjas pasako, kad levas prie Raudo- 
nųjų marių mušasi su leve. Paukštis gripas ją perneša per ma- 
rias. Ji nueina į levės dvarą LMD I 133 (214). 

Mergė apsivelka suknele, pasako, kad išlekia už Aukso 
kalno, už midaus upės ir dingsta. Bernaitis išeina ieškoti. Už di- 
delės girios randa trobelę, kur gyvena paukščių karalius. Jis su- 
šaukia visus paukščius, bet niekas nežino kur Aukso kalnas. 
Paukščių karalius jį siunčia pas savo brolį - žvėrių karalių [pra- 
leista žuvų karaliaus figūra]. Tas sukviečia visus žvėris. Bet ir tie 
nežino. Atbėga pavėlavęs klišis vilkas ir pasako, kad žino. Paso- 
dina jaunikaitį ant nugaros ir nuneša į Aukso kalną LTR 783 
(395). 

Panoręs pražudyti šaulį Andrejų caras liepia jam nueiti 
nežinia kur ir atnešti nežinia ką. Zmona caraitė Marja gelbsti 
vyrą. Sulaukusi nakties išeina į priebutį ir mosteli skarele. Prile- 
kia visokių paukščių, pribėga visokių žvėrių. Pati ima jų klausi- 
nėti, ar šie negirdėję, kaip nueiti nežinia kur, atnešti nežinia ką. 
Vėliau to paties klausia jūrų šliužų ir žuvų [vadinasi, caraitė 
Marja yra ir paukščių, ir Žvėrių, ir žuvų valdovė]. Bet nei vieni, 
nei kiti nieko nėra apie tai girdėję. Tuomet Marja vyrui duoda 
išsiuvinėtą rankšluostį ir siūlų kamuolį. Pastarasis ritasi ritasi ir 
prisirita trobelę ant vištos kojos. Joje sėdi žila senė ir verpia. 
Sužinojusi, kodėl pas ją atvykęs žentas, apžergia du šluotražiu, 
nulekia prie balos ir ima šaukti ten gyvenančią varlę. Iš balos 
išropoja labai sena varlė. Ji pažada parodyti kelią, jeigu bernas 
ją nešiąs patupdytą šviežiame piene. Jaunikaitis sėda ant raga- 
nos Žirgo ir su varle nujoja prie ugnies upės. Per ją nei žvėriui 
peršokti, nei paukščiui perskristi. Varlė liepia berneliui sėstis 
ant jos ir pradeda pūstis. Pučiasi pučiasi ir pasidaro aukštesnė 
už tamsią girią ir strykteli per ugnies upę. Tuomet šaulys paeina 
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takeliu, aptinka klėtį — ne klėtį, trobą — ne trobą, tvartą - ne 
tvartą, užeina tenai, atsistoja už krosnies ir sužino, kur slepiasi 
senis Naumas arba tas — nežinia kas RAK 12. 

Tris piramidės šonus, regis, reprezentuoja trys atsiskyrėliai, 
trys pusseserės, Saulė, Mėnulis ir Ziemių vėjas, paukščių, 
(Žuvų) ir žvėrių karaliai, caraitė Marja —- paukščių, Žvėrių ir žuvų 
valdovė, o ketvirtąjį - mediatoriai: šlubas erelis, Vienaakis kel- 
tininkas, paukštis gripas, klišis vilkas, baloje gyvenanti senutėlė 
varlė. 

Retsykiais schema 3+1 įgauna netikėtą pavidalą. Tai rodo 
apie neįprastą jos gajumą. N. Vėliaus užrašytame tekste dingsta 
karalaitės vyras Ziurkinas. Verkdama mergelė išeina jo ieškoti. 
Pusę metų vaikščioja po kalnus, daubas, bet nieko neranda. 
Pagaliau atsistoja po medžiu. Atskrenda trys paukščiai ir prade- 
da šnekėtis. Vienas sako, kad jis žinąs tokią šalį, kur Ziurkinas 
veda antrą karalaitę. Kitas porina, kad po medžiu tekąs šaltinu- 
kas, nuo kurio vandens žmogus tris paras išmiega nieko nejus- 
damas. Trečias priduria: „Jeigu kas nulaužytų šakas ir į lizdą 
galėtų grįžti sakalas, jis savo geradarį nuskraidintų į bet kurią 
šalį.“ Taip ir atsitinka. Mergė išlaužo šakas, o sakalas ją nuneša 
į vyro dvarą LSŽ 318. Sį sykį tris kalno šalis, matyt, ženklina trys 
paukščiai, o tarpininką, kuris skraido tarp gyvųjų ir mirusiųjų, — 
sakalas. 


KALVIO FIGURA 


Perkėlėjų į mirusiųjų pasaulį sąrašą, regis, gali papildyti dar 
viena labai reikšminga kalvio figūra. Jis veikia vietoj gyvūno 
(vilko, erelio, varlės ir t. t.) ir padeda užlipti ant Stiklinio kalno, 
todėl gali būti sietinas su tais pačiais tarpininkais tarp gyvųjų ir 
mirusiųjų pasaulio. 

Gėliūnė nužengia pas Saulę ir klausia, ar ji nemačiusi Bal- 
tojo vilko, o Saulė atsako: „Tavo vilkas yra už devynių girių, už 
devynių upių. Jeigu nori jį surasti, nuženk pas Stiklinį kalną, ten 
rasi kalvę. Įėjus paprašyk apkaustyti rankas ir kojas ir nukalti 
keturių sieksnių grandinę, tada tik galėsi užlipti ant to kalno. 
Užlipusi rasi dvarą, kur yra tavo Baltas vilkas“ LUK 74. 

Osetinų tekste apie tris svainius Vilkas, Lokys ir Varnas 
nutaria, kad jaunikaitį reikia apvesdinti su požemių karalystėje 
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gyvenančia maliko* dukra. Ji be galo graži. Tik visa bėda, kad 
kelią į tą karalystę saugo penkiagalvis milžinas. O jį įveikti rei- 
kia ilgos grandinės, kurią nukalti gali dangaus kalvis Kurdala- 
gonas. Jaunikaitis iškeliauja pas Kurdalagoną, nusikaldina gran- 
dinę, o paskui nukapoja milžinui visas penkias galvas OKP 58. 

Persikėlimo technika gali būti labai įvairi: 

1. herojų perneša gyvūnas (erelis, vilkas, varlė etc.); 

2. perplukdo keltininkas JBT VI 75; VIII 275, 347; LKG 188; 

3. nulakdina žirgas (kai karalaitė pasodinama ant Stiklinio 
kalno) arba žuvusius karius galintys pernešti X-XII a. kapiny- 
nuose laidoti gyvi Žirgai; 

4. individas įgyja magišką persikėlimo priemonę: vištos 
kaulelių (Saulė, Mėnuo, Vėjai mergę vaišina vištomis, O jų 
kaulelius liepia susirišti į skepetą. Viesulas ją atpučia prie Stiklo 
rūmų. Jų durys labai aukštai. Todėl ji iš vištų kaulelių susirenčia 
laiptus ir jais kopia aukštyn LGK 143); apkaustytą lokio nago 
pakabutį, kuris dar XIV a. pabaigoje dedamas į įkapes 101, 171 
ir kt.; 

5. herojus persikelia naudodamas kalvio (dangaus kalvio) 
nukaltus gaminius (jaunikaitis nueina pas kalvį, kuris apkausto 
rankas bei kojas ir nukala keturių sieksnių grandinę LUK 74; 
nukeliauja pas dangaus kalvį Kurdalagoną ir nusikaldina 
dešimties šimtų [tūkstančio] saikų sunkumo grandinę OKP 60; 
gauna kamuoliuką, kuris pats ritasi ir nuveda caraitį prie stačių, 
aukštų kalnų. Tuose kalnuose yra urvas, geležinėm durim 
uždarytas. Caraitis pastumia jas iš peties — durys atsidaro. Įeina 
į vidų — geležiniai nagai patys jam ant rankų ir kojų užsideda. 
Pradeda į kalnus lipti - lipa lipa, visą mėnesį vargsta, bet į viršų 
įlipa RAK 30; mergė pas kalvį nusiperka pirštines su adatom ir 
tokias pat kojines LTR 3783 (397); gauna 12 smaigtelių LUK 50-56 
ir t. t.). 

Kurdalagono funkcijos. Iš įvairiasluoksnio Ledo kalno mo- 
delio matyti, kad jis nebuvo sustingęs, 0 po truputį evoliuciona- 
vo. Turime galvoje besikeičiantį piramidės sargų pobūdį. Cia ir 
dangaus kūnai: Žvaigždė, Mėnulis, Saulė, ir įvairiausi vėjai: 
Pietys, Ziemys ir t. t., žvėrių, Žuvų ir paukščių karaliai, trys 
skirtingų rūšių gyvūnai, trys įvairaus amžiaus raganos, trys at- 
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siskyrėliai ir kt. Gali būti, kad prasidėjus geležies apdirbimo 
epochai, pradeda irti ir Ledo kalno modelis. Vietoj zoomor- 
finės kilmės palydovų atsiranda kalvio figūra (arba su ja susijusi 
atributika: geležinės grandinės, smaigteliai, nagai ir Žirgui skir- 
tas inventorius: kamanos, pasagos, žąslai, pentinai etc.). Si 
figūra tiesiogiai paveržia zoomorfinių mediatorių (erelio, grifo, 
vilko, varlės ir kt.) funkcijas. Tai galėjo lemti sėkminga kalvystė, 
kalvio profesijos sakralumas ir nuolatinių karų fone iškilęs žirgo 
vaidmuo. Tiesa, tekstų, kuriuose veikia kalvis arba minimi jo 
veiklos produktai, nėra labai daug. Kokiu iš pradžių tarpininku 
buvo erelis, tokiu vėliau tapo kalvis. Svarbu tai suvokti. Iš 
tarpininko sąvokos matyti, kad jis nepriklauso aukščiausiųjų 
dievų būriui. Tad kalvis arba kalvelis, regis, taip pat nebuvo 
aukščiausiasis dievas. Tačiau dėl ambivalentinių savybių yra arti- 
mas dangui ir požemiui. 

Osetinų Kurdalagonas (kalvių globėjas) gyvena danguje ar- 
ba mirusiųjų šalyje. Jo prašoma nukalti pasagas mirusiojo žir- 
gui, kad vėlė galėtų keliauti mirusiųjų kraštu. Kurdalagonui kal- 
viai aukoja gyvulius MHM II 29. Norėdamas pakilti į Ledų kalną 
su analogišku prašymu į kalvį kreipiasi latvių raitelis LD 29771 
(žr. sk. III, skrs. 1., varsną: Raganos dukterys). V. Ivanov pastebi, 
kad kalvis susijęs su iš žemės gelmių iškasta rūda ir gali asoci- 
juotis su požemine ugnimi, 0 iš čia — su Žemutiniu (požemio 
arba vandens) pasauliu. Tai paaiškina nuolatinį (Chasamil) arba 
laikiną (Hefaistas) kalvio buvojimą požeminiame pasaulyje ir jo 
ryšį su tokiais sutvėrimais kaip vilkas (osetinų, romėnų, ger- 
manų-skandinavų mitologijose vilkas siejamas su karine karių 
galia, kurią įsigyti padeda kalvis) ar šuo, kurių galias iš dalies 
realizuoja Žemutinis pasaulis. Kalvį iš jo gali išsikviesti kiti 
(dangaus) dievai. Tokiu būdu jis veikia kaip tarpininkas tarp 
viršaus ir apačios (nors dauguma atveju siejasi su viršumi) MHM 
II 22. Kalvio santykių dvilypumą pastebi ir N. Vėlius. Viena 
vertus, velniai „labai išsigąsta, kai žmogus jų kūjį ketina užmesti 
ant debesų arba į dangų savo broliui kalviui. Jie bijo dangaus 
kalvio. Sis dangaus kalvis asocijuojasi su Perkūnu, kuris tranko 
velnius, kur nutverdamas.“ Kita vertus, „velnias pats vaizduoja- 
mas kalviu, o žmogus pristoja pas jį už pagalbininką, norėdamas 
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išsimokyti kalvystės amato.“ Teigiama, kad „seniau kalviais 
buvę tik velniai ir tik jie vieni temokėję suvirinti geležį.“ Anot 
N. Vėliaus, suasmenintos pavojingos požemio ugnies saugotojai 
yra šlubas Hefaistas ir germanų Velundas — požemio gyventojų 
elfų valdovas 117, 205. 

Rusų liaudies tikėjimuose kalvis, kuriam priklauso ugnies 
stichija, apdovanotas ypatingomis privilegijomis. Sakmėse pik- 
toji dvasia jo neapkenčia ir neįveikia. Pasakojama, kad panoru- 
siam kautis su Dievu velniui, jis atsisakęs nukalti ginklą, todėl 
Dievas uždraudęs nelabiesiems žudyti kalvio sielą. Dar kitur 
kalvis neva prigaminęs Iljai perkūno strėlių, todėl šventasis jį 
apdovanojęs ypatinga jėga. Tikima, kad žaibas ir kregždės nega- 
li uždegti kalvės. Pelėda, kaip velnio paukštis, net nedrįsta 
nutūpti ant jo namo kraigo (B. A. Rybakovas, 1981 m.). 


GYVATĖS ŽENKLAS 

Dabar pats laikas prisiminti, kad šiandieninis Šiaurės polius 
prieš kelis tūkstančius metų su Mažaisiais Grįžulo Ratais 
neturėjo nieko bendro. Tuo metu precesijos veikiama Ziemių 
žvaigždė buvo visai kitoje vietoje. Camille Flammarion mano, 
kad 2850 m. pr. Kr. Siaurės poliumi tapo lengvai pastebima, 
ryški Slibino Alfa žvaigždė, apie kurią sukosi Slibino arba Dra- 
kono Žvaigždynas. 

Dangaus skliautą į keturias beveik lygias dalis dalijo ketu- 
rios labai ryškios Žvaigždės, vadinamos karališkosiomis. C. Fla- 
mmarion teigimu, tuo metu pavasario lygiadienio taške spin- 
dėjęs Aldebaranas (Tauro žvaigždynas), rudens lygiadienio — 
Antaris (arba Skorpiono Sirdis), - jis esą saugojęs vakarus. Re- 
gulas (Liūto žvaigždynas) nuo vasaros saulėgrįžos buvo nutolęs 
tik per 10 laipsnių, o Fomalhautas (Pietų Zuvies žvaigždynas) 
nuo žiemos saulėgrįžos — vos per 6 laipsnius 202, 164. 

Anot Mark Jan Dresden, antrajame „Bundahišna“ skyriuje 
aprašoma, kaip sen. iranėnų vyriausiasis dievas Ormazdas 
sukūrė šviesulius ir juos patalpino tarp dangaus ir žemės. 
Žvaigždėms paskyrė keturias valdytojas. „Taip (Ormazdas) 
sako: Tištrja (Sirijus) yra Rytų vyresnioji, Satves (Antares) yra 
Pietų vyresnioji, Vanand (Vega) yra Vakarų vyresnioji, Hat- 
toirang (Didžioji Meška) yra Žiemių vyresnioji, o Mech-i Gah 
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2 pav. Vokiečių uranografo 
Johanne Bayer sukurta 
Slibino (Draco) graviūra. 





(Šiaurinė), dar vadinama Mech-i mijan asman (kaiščiu dangaus 
vidury), yra visų vyresniųjų valdovė“ 29, 285. 

Galima pridurti, kad kinai ir persai taip pat turėjo keturis 
angelus arba keturias dvasias, kurių kiekviena valdė po metų 
ketvirtį, t. y. po vieną Zodiako ketvirtį. Etruskų mitikoje dievy- 
bė Kulsans arba Ani (Januso analogas) turi keturis veidus, kurie 
reiškia keturis dangaus regionus MHM II 24. Lietuvių vestuvinėje 
dainoje Ar aš tau, sese, nesakiau V 934 minimi keturi karaliai su 
aštuoniais tarnais gali simbolizuoti ne tik 4 arba 8 pasaulio ša- 
lis, bet ir dangiškąją sferą: 4 karaliai - 4 dangaus vyresnieji, o 
4+8 = 12 Zodiako ženklų LTR (4667 (96), LLD V 379. 

Neiįprasta slibino išvaizda tarsi liudija, kad tai — sinkretinė 
būtybė. Atrodo, kad jis paveldėjo iš Jaučio (arba, nors retai, — 
gaidžio) kojas, iš veršio — liemenį, iš Liūto —- karčius, iš Skorpio- 
no — ugnimi spjaudančius liežuvius arba uodegą su geluonimi, iš 
Pietų Zuvies —- nepramušamus žvynus ir galbūt sparnus“. 

1603 metais vokiečių advokatas ir uranografas (dangaus 
kartografas) Johanne Bayer Augsburge išleido žvaigždžių atlasą 
Uranometria. Tarp jų yra ir Slibino (Draco) graviūra (žr. 2 pav.). 
Pavadinimas žvaigždynui pasiskolintas iš ryškiausios žvaigždės — 
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3 pav. Tokį Slibino 
žvaigždyną (svastiką) 
baltai matė prieš 
4800 metų. Centre — 
Ziemių polius, 
Slibino a (alfa). 


arabiškai Thuban, t. y. Drakono. Turė- 
dami po ranka J. Bayer piešinį 191, 171, 
pabandėme įsivaizduoti, kaip galėjo 
atrodyti Slibino žvaigždynas prieš kelis 
tūkstančius metų, kai sukosi prieš 
laikrodžio rodyklę apie Thubaną (Slibi- 
no Alfa), tuo laiku sutapusį su Siaurės 
poliumi. Konsteliaciją atvaizdavome su 
keturiomis atšakomis, t. y. ženklinančią 
keturias karališkąsias žvaigždes (keturis 
metų laikus, pasaulio šalis, dangaus 
skliauto dalis, angelus, dvasias, karalius 
ir t. t.). Panašumas tarp keturšakio Slibi- 
no žvaigždyno ir sen. indų svastikos — 
akivaizdus (žr. 3 pav.). Baltų mene, net iš 
medžio išdrožtoje lietuviškoje prieverps- 
tėje, aiškiai pastebima gyvatės galva (žr. 
4 pav.) 35, 42. Tad manome, kad sen. indų 
svastika* — supaprastinta Slibino žvaigž- 
dyno replika (turto dievo, laimingos 
mirties, prisikėlimo ir t. t. ženklas). 
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4 pav. Prieverpstė su 
gyvate ir Siaurės žvaigžde, 
į kurią keliaudavusios 
mirusiųjų vėlės 

(iš kn.: P. Dundulienė 
„Ugnis lietuvių liaudies 
pasaulėjautoje“ ). 


MIRUSIŲJŲ VALDOVAI 


Apie Žiemių žvaigždę besisukantis Slibino žvaigždynas 
suponuoja mintį, kad maždaug prieš 5000 metų mirusiųjų (ir 
turto) dievas buvo Slibinas. Svarstant a priori, per ilgus šimt- 
mečius ne vieną sykį galėjo keistis mirusiųjų pasaulio pavidalas, 
j0 valdovai ir pasaulėvaizdis. Turtingiausias sluoksnis, susijęs su 
slibino vardu, greičiausiai atitinka patį IDE civilizacijos Žy- 
dėjimą. 

Slibino artumą mirčiai pabrėžia ne tik mitika, bet ir kai 
kurie nekrokulto elementai. Sit vienas pasakojimas. Senuose 
amžiuose į kaimą atlekia žaltys ir išsyk suėda visus Žmones. 
Pasilieka tiktai vienut vienas žmogelis. Tačiau slibinas ir jį nu- 
matęs praryti kitą dieną per priešpiečius 
JBT V 307. Zalčio portretas — naivus ir šiur- 
pus. Kita vertus, susiklosčius tam tikroms 
aplinkybėms ir... realus. Pakanka vieni- 
šam keleiviui užklysti į kaimą ir atrasti 
prie stalo dar sėdinčius, maro pakirstus 
mirusiuosius, kad patikėtų slibino galia. 
Tykančio praryti, sparnuoto žalčio arba 
slibino skulptūros buvo statomos maro 
nusiaubtose kapinaitėse. Pranė Dundu- 
lienė pateikia vieną tokį atvaizdą iš 
Didžiųjų Mostaičių (Plungės r.) markapių 
(žr. 5 pav.) 36, 75. Iškalbinga ir kita detalė — 
žalčių galvomis (su iššieptais baisiais nas- 
rais) papuošti morai*. Ant jų guldyti mi- 
rusieji dar XIX amžiaus paskutiniaisiais 
dešimtmečiais Rusnės saloje (žr. 6 pav.) 36, 
104. Be to, turime nepaprastą pranešimą 
apie Stiklo (greičiausiai šventąjį Ledo) 





kalną, kurio prieigas saugo baisusis 5 pav. Sparnuoto 
Pukys?. Ant to kalno užlipa tik teisingieji, o s/ibino atvaizdas 
nusidėjėlių vėlės nuslysta stiklu žemyn tie- (65 ki ep 
siai į išsižiojusio slibino nasrus JBT VII 115. ata ma ME a 
Sios ir kitos aplinkybės slibiną leidžia sieti liaudies mene ir 
su mirusiųjų pasauliu. žodinėj ekūryboje“ ). 
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6 pav. Morai su 
žalčių galvomis (iš 
kn.: P. Dundulienė 
„Zaltys ir jo 
simboliai lietuvių 
liaudies mene ir 
žodinėje kūryboje“). 





Bėgant amžiams kai kuriuos slibino bruožus paveldėjo 
vėlesnės mitinių būtybių kartos. Joms, ko gero, priklauso ir ait- 
varas (naminio slibino atitikmuo). Sią prielaidą akina kelios 
aplinkybės. Kalbininkas Oleg N. Trubačiov jį kildina iš iraniečių 
pati-vara - drakonas, pikta lekianti dvasia (plg. lenkų poczwara — 
pabaisa, baidyklė 100, 413). Jo manymu, senesnioji forma aitivaras 
kilusi iš labai seno iranietiško paiti-vara prototipo 119, 147. Sią 
etimologiją remia vaikų žaislo (skraidyklės) pavadinimas: lietu- 
vių — aitvaras ir ryt. slavų —- zmei (slibinas, drakonas); pukys — 
baisus smakas JBT VII 115 ir pūkis - aitvaras, kaukas LKŽ X 861. 

Mūsų aitvarui giminingas etruskų požemio dievas Aita 
(arba Eita), kuris vaizduotas su karūna ir skeptru arba vilko 
kailiu pridengta galva MHM 52, ir abchazų vaisingumo bei 
naminių gyvulių globėjas, septynveidis Aitaras MHM 55. Antrasis 
aitvaro sandas — var, kaip ir var-tai, gali turėti kelias (sukimosi, 
angos, sargo ir kt.) reikšmes. Verčia suklusti ir Adomo Breme- 
niečio 1075-aisiais pateikta žinia, kad aisčiai (Estland) garbina 
sparnuotuosius drakonus (lot. drakones adorant cum voluribus), 
kuriems aukoja iš pirklių nupirktus gyvus Žmones. 

Dar svarbiau, kad ne vienoje mitikoje turto nešėjas yra 
slibinas. Anot Ariel Golan, avarų (Dagestano tautelės) tradici- 
joje Kaž (būsto globėjas) turi baltos gyvatės pavidalą. Jis kartais 
vadinamas „slibino kiaušiniu“. Korėjiečių pasakojimuose spar- 
nuotas slibinas Kuronji laikomas turto ir ilgaamžiškumo dova- 
notoju. Jo apsilankymas atneša namams sėkmę. Senovės Kini- 
joje sparnuotasis slibinas — vienas labiausiai garbinamų objektų 
159, 190. Ant Kinų naujametinės atributikos vaizduojamas dra- 
konas simbolizuoja turtą. Prie laukujų durų pritvirtintos po- 
pieriaus skiautės su hieroglifais /un (slibinas) ir chu (tigras) 
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atstoja jų sargus — dieviškuosius vartininkus. Linkėdami laimės 
suaugusieji mažyliams dovanoja raudonu raišteliu pervertas 
monetas — pinigų drakono ženklą 173, 31. 


SLIBINAS IR ŽIRNIAI 


Mitinio slibino (aitvaro) sukimąsi ratu (apie Šiaurinę 
žvaigždę) paremia tokie daiktai arba reiškiniai: pantis ir šiaudų 
grįžtė, ratų tekinio stebulė, mėgstantis vyniotis žirnis, suka- 
mos girnos arba ratu skriejantis viesulas. 

Aitvaras kartais atrandamas pančio arba šiaudų grįžtės 
pavidalu. Vienas sukamas iš linų, o kitas iš šiaudų, todėl šie 
ryšiai taip pat simbolizuoja sukimąsi. Aitvaro funkcijų paveldė- 
tojai lokys ir velnias (apie tai vėliau) taip pat labai mėgsta 
naudotis grįžtėmis ir pančiais. Moravijoje Užgavėnių „lokys“ — 
nuo galvos iki kojų Žirnienojais apsiraizgęs persirengėlis, kuris 
jodamas per kiemą ant žarsteklio rankose laiko iš šiaudų susuk- 
tą Žiužį ir juo muša praeivius 169, 223. Mitologinėje pasakoje 
apie velnią vienas neturtėlis iš juodai susmilkusių pakulų, kurio- 
mis buvo užkimštas aukštinis dūmams išeiti, prisiveja apynas- 
rėlių, pantelių, įsimeta vadeles ir išvažiuoja į turgų. Keliaujant 
sutiktas ponaitis (velnias) pataria pigiai neatleisti prekių. 
Grįžtantį iš turgaus prekeivį pasitinka tas pats ponaitis ir pa- 
prašo parduoti vadeles. Velnias jas palieka prie duobės, kurioje 
turčius slepia pinigus. Gavęs maišą pinigų, žmogelis pralobsta ir 
grįžta namo BPL 47. 

Kai kuriose mitologinėse sakmėse apie pataisytą pieną 
pasakojama, kaip ištrynus puodynę „viesiulo susuktomis 
smiltelėmis“, joje nebetelpa grietinė LRS 324. Matyt, aitvaras 
gali būti įsivaizduojamas ir kaip vėjo sūkurys. Minėtasis avarų 
Kaž kartais įsitaiso ąsotyje (atsukęs galvą kaklelio link) - nuo to 
sparčiai gausėja indo turinys, panaikinamas „blogos akies“ po- 
veikis. Manoma, kad augalas, prie kurio prisiliečia Kaž, veša 
tarpiai MHM I 607. 

Besisukančio ratu aitvaro prigimtį rodo tai, kad pradėjus 
degti klojimui, aitvarai sulenda ne kur kitur, o į seną stebulę 
VSV 108. N. Vėlius pastebi, kad aitvaras ne tik mėgsta slėptis te- 
kinyje, tačiau pats gali pasiversti stebule. O Tauragės apylinkėse 
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užrašytame tikėjime sakoma, kad aitvarą galima išperinti rato 
stebulėje 119, 178. Apie jos sąsajas su anapusiniu (mirusiųjų) 
pasauliu byloja ir tikėjimai. Pro stebulę galima pamatyti arba 
prisišaukti raudondantį. Kai kaimo bernai juokaudami pro rato 
stebulės skylę šaukia kalno pusėn: „Velniau, kur tu, atsiliepk!“, 
šis atsiliepia: „Uūū...“ (J. Sliavas, 1978 m.) 115, 222. 

Mitiniu požiūriu vežimo ratas, regis, atitinka dangaus 
skliautą (12 rato stipinų — 12 mėnesių, 12 Zodiako ženklų, 
12 žvaigždynų), o stebulės skylė — Siaurinę žvaigždę. Galbūt 
neatsitiktinai paskutinieji vežėčių ratai Lietuvoje iki šiol dirbdi- 
nami po 12 stipinų. Šis skaičius atsispindi mįslėse: „Dvylika 
brolelių vienoj lovelėj guli, nė vieno krašte nėra“ arba „Dvylika 
mergaičių aplink mane vieną sukinasi. Ats.: Rato stipinai“ 80, 
135. Besisukančius apie Siaurinę žvaigždę Mažosios ir 
Didžiosios Meškos žvaigždynus lietuviai pramynė Mažaisiais ir 
Didžiaisiais Grįžulo arba tiesiog Grigo Ratais. Didžiąją Mešką 
(šalia kitų sinonimų) ryt. slavai vadina Vežimu, Ratais, Arba, 
Uore, Karieta, Vežėčiomis 175, 46 ir pan. 

Be to, su aitvaru galėtų sietis mėgstantys suktis apie varpstį 
žirniai. Si prielaida ypač perspektyvi. Labai noriai Žirnius ryja 
mitinėse sakmėse veikiantis gyvačių karalius - eržilas, eventua- 
lus slibinas VSV 57. Ko gero, net pati aitvaro veikla šiek tiek 
susijusi su žirniais. Kartais jis naktimis apvertinėja puodus vir- 
tuvėje ir beria per lubas žirnius, retsykiais pats gali būti maiti- 
namas žirniais. O dar pasakojama, kaip atskridęs aitvaras lesa 
po vieną Žmogaus vėtomus žirnius ir sako: „Tai vieną pūrą 
sulesiau“; „Tai du“. Žmogus kerta šluota — aitvaras nuskrenda, 
o toje vietoje lieka didžiausia žirnių krūva 119, 143. 

Herojus lipa į dangų, prisipylęs maišelį žirnių. Arba kalvių 
nukaltomis kopėčiomis pasiekęs debesis kaunasi su slibinu — 
Žirninis Jonas LPB 192. Iš etnoaprašų matyti, kad kai kurios 
Indonezijos tautelės, kurių proseniai gyvena dausose (bet ne už 
jūros ar po žeme), tiki, kad į „aukštutinį“ pasaulį vėlėms padeda 
patekti didelis medis ar besivejantis augalas. Tuo tikslu nijasai 
ant šviežiai supilto kapo sodina ypatingą vijoklio rūšį. Pasaulio 
arba gyvybės medžio, kaip grandies, jungiančios mirusiuosius su 
gyvaisiais, idėja buvo plačiai paplitusi daugelio Azijos, Amerikos 
ir Europos tautų pasaulio modeliuose 144, 45. Lig šiol tokia ka- 
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pinių gėlė, regis, liko gebenė, kurią vengiama auginti kambaryje. 
Analogišką paskirtį galėjo turėti žirniai, kuriuos dėdavo į įkapes 
arba sėdavo laidojimo vietose. Tai - vienas seniausių kultūrinių 
augalų, galįs siekti Slibino laikus. Ledų kalną su žirniais suartina 
ketvirtoji Velykų diena, vadinama Ledų diena. „Ketvirta Velykų 
diena nuog ledų ir nuog griausmo, tai Ledų diena“ LKZŽ XVIII 628; 
„Zirnius reikia sėti, kai Ponas Dievas savo žirnius pasėja, t. y. kai 
pavasarį iškrinta ledai kaip Žirniai. Geriausiai esą, jei Žirninių 
ledų dieną, t. y. Velykų trečiąją [trečiadienį?] dieną, pasėji“ 14, 38. 
Sen. indų ir kt. Azijos tautų mitikoje griaustinio garsas tapatina- 
mas su drakono balsu. Tibete perkūnija vadinama sparnuotuoju 
drakonu, kuriančiu griausmą; griaustinio dudenimas pažodžiui — 
„drakono balsas“ 188, 334 ir t. t. 

Nemažiau svarbu, kad su žirniais siejasi slibino funkcijų 
perėmėja — meška. Krokuvos vaivadijoje Olkušo paviete lokys 
pasirodo per Smigų (antrąją Velykų dieną). Apraizgytą Žir- 
nienojais „žvėrį“ veda „meškininkas“. Juos lydi „boba“ persi- 
rengęs vyras, kuris užantyje laiko gertuvę. Meškininkas prašo 
padovanoti porą kiaušinių ir negailėti pyrago. Nelauktai „susir- 
gęs“ lokys apliejamas vandeniu. Po to atsigavęs „žvėris“ gaudo 
merginas ir tempia jas į vandenį, taikydamasis jas aplaistyti arba 
išmaudyti 169, 212. Antrą sykį Cekijoje, Slovakijoje, Lenkijoje 
lokys apsilanko per Kalėdas. Paprastai persirengėlis būna apsi- 
raizgęs žirnienojais, o kartais dėvi tikrą lokio kailį 170, 227. 

Vokietijoje, Braunšveige, XIX a. pabaigoje, netrukus prieš 
Kalėdas pasirodydavo šv. Nikolajų primenąs mitinis personažas 
Buseklas arba Boklas. Jo apsilankymą lydėdavęs pragariškas 
triukšmas, kurį sukeldavusi akmenų grindiniu dardanti vežimų 
arba karučių virtinė. Apsimuturiavęs nuo galvos iki kojų, pa- 
prastai su ilga linine barzda, nešinas vytine arba maišu, pilnu 
smėlio arba pelenų, Buseklas lankydavęs vaikus. Elmo kaimuo- 
se su juo keliaudavęs ir „žirninis lokys“ (Erbsbūr) — apsiraizgęs 
nekultais žirnienojais bernas. Kartais Buseklą lydėdavęs raitelis, 
sėdintis ant balto žirgo 170, 144. A. Golan eina dar toliau. Ziu- 
žio, pančio, grįžtės, kaip ir aštuoniukės, pavidalas, pasak jo, 
simbolizuoja vandenį, nes imituoja dviejų susivijusių žalčių vaiz- 
dinį. Elame dviejų gyvačių pynė esą ženklindavo vaisingumą. 
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Tačiau net praėjus 5000 metų, dabartinėje Indijoje bevaikės 
šeimos prie tokio pat susipynusių gyvačių atvaizdo prašo pirma- 
gimio 159, 83. 

Žirnius mėgsta ir artimas meškos bičiulis velnias. N. Vėlius 
pastebi, kad pasakoje „Gabena pragaran pyragus“ AT 480C* be 
miežių, pupų, grikių į pragarą nešami ir Žirniniai pyragai. 
Velniams šie kepiniai labai patinka, todėl vargšas už juos ypač 
gausiai apdovanojamas DSP 192. Anot tyrinėtojo, minėtus val- 
gius ir gėrimus (miežinį alų, avižinį kisielių) galima rasti ant 
lietuvių ir kt. IDE Kūčių stalo. Be to, be jų neapsieinama per 
šermenis ir mirusiųjų atminus. Taigi pastaroji aplinkybė tarsi 
patvirtina velnio artumą mirusiesiems 118, 88. 

Mitinio aitvaro sukimąsi ratu (apie Ziemę), atrodo, remia 
ir jam artimos sukamosios girnos. Tam tikras jų sąsajas 
atskleidžia mitologiniai pasakojimai. Lietuvių sakmėje 
„Užmuštas aitvaras“ marti nepajėgia sumalti grūdų, todėl atke- 
lia puodą, po kuriuo pavožta graudulinė žvakė, ir jos šviesoje 
pamato raudoną gaidį, kuris į geldą vemia grūdais VSV 107. 
Sakmėje „Aukšliukas“ vaikiui niekaip nepavyksta sumalti palik- 
to saiko, todėl eina pas kunigą', kuris jį pamoko, ką daryti. Kai 
ūkininkas išeina į vestuves, Jonas išsineša malti, tačiau šįsyk ne 
tik mala, bet ir su ranka apie girnas graibo. Mala mala, čiupt ir 
nutveria gaidžiui už sprando. Gaidys juodas. Tuomet jį teškia 
po girnom taip, kad tam net akys pasprogsta VLD 48. 

Rytų slavų pasakoje senelis žirnio virkščia lipa į dangų ir 
mato, kad ant debesėlio tupi gaidelis su auksine skiautere, o 
šalia jo stovi auksinės žydros girnelės*. Pasuka jomis kartą — 
žiūri: iškrito blynas ir pyragėlis! Pasuka dar sykį - vėl blynas ir 
pyragėlis RAK 292 (galimos mitologemos „aitvaras —> šiaurė — 
turtas“ atspindys). 


MEŠKOS ŽVAIGŽDYNAS 


Maždaug prieš 3300 metų ankstesnę padėtį palikęs Šiaurės 
polius per du laipsnius priartėjo prie gerokai blyškesnės žvaigž- 
dės — Slibino Kapos 202, 167 (skaičiuodami kiekvieną dangiškojo 
kaiščio krustelėjimą, turime konkretų tikslą. Anot Camille 
Flammarion, „visa egiptiečių religija? ir teogonija pagrįstos as- 
tronomija“ 202, 176, todėl neabejojame, kad ir baltiškąją religiją 
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„sankcionavo“ dangiškųjų šviesulių, ypač Žiemių žv., stebėji- 
mai). Dar po dviejų šimtmečių polius įžengia į Mažosios Meš- 
kos žvaigždyną, kur tebėra iki šių dienų. Vadinasi, girnų savi- 
varo rankų, šiuo laikotarpiu pamažu atitenka Meškai (žr. 7 pav.). 

Galbūt dėl to AT 425A pasakoje, kurioje atsispindi 
jaunėlės vedybos su meška, ji kyla į aukštį ir nuūžia padangėmis 
su smakų (kuriems iš nasrų veržiasi ugnis) traukiama karieta 
SŠL 398. 

Gorodoke, 12 km nuo Tušemlios (50 km į pietus nuo Smo- 
lensko), rytų baltų teritorijoje, aptikta 5 m skersmens šventovė, 
kuri apytikriai datuojama nuo I a. pr. Kr. iki VI-VII a. Jos vidu- 
je rasta meškos kaukolė ir stulpavietė (stulpo viršų puošusi 
kaukolė). Sprendžiant iš meškos kaukolės, šventykla, Marijos 
Gimbutienės manymu, galėjo būti pašvęsta dievui Velinui 
(kodėl ne Meškai?..) 110, 61. 

Pasakoje „Meškos trobelė“ AT 480, ant krosnies guldama 
meška po galva pasideda viršutinę girnų pusę. Apskritai ši pasa- 
ka prisodrinta archaizmų. Kai kurios užuominos trobelę leidžia 
laikyti ne įprasta gyvenamąja patalpa, o „kaulinyčia“!?, 

Meškos prašoma našlaitė dažnai verda košę iš pelenų, 
anglies ir žvirgždų - tokią košę gyvieji vargu ar gali valgyti. Ko- 
še — apskritai šermenų valgis. Susitikimas su meška vyksta tam- 
siuoju paros metu — prasideda vėlų vakarą ir baigiasi auštant. 
Meškos patalas (tarsi negyvėlei) klojamas iš pagalių ir akmenų: 
„eilė akmenų, eilė pagalių, viršum girnapusė“. Ant krosnies 
padėtas apvalus girnų akmuo su skyle viduryje ir ant jo gulinti 
meška primena Meškos žvaigždyno su Zieme projekciją. Tad 
neatmetama prielaida, kad mirusiųjų buveinės, į kurią užklysta 
našlaitė, reikia ieškoti Meškos Žvaigždyne. 

Paminėtas girnapusės įvaizdis, regis, nėra atsitiktinis. Gerai 
paieškoję, galime atsekti ir meškos ryšį su girnomis. Apie tai by- 
loja Kazio Grigo pateiktos mįslės: „Bėga meška marmindama, 
baltus ūsus purtydama“ arba „Lekia meška niaurodama, baltas 
pusnis pustydama“ (Girnos) 80, 122. Meškele vadinama rankinių 
girnų auselė, o meška — prietaisai vėjiniam malūnui sustabdyti ir 
girnoms pakelti bei nuleisti LKŽ VIII 87-88. Vestuvinėje dainoje 
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7 pav. Mažoji Meška - dangiškųjų girnų savininkė. 


„Tekėk, mergele, už manęs“ (V 29) jaunikaitis žada mergelei, 
kad jai nereiksią sunkiai traukti girnų, nes pas jį „meškutė 
grūdžia ir mala“ JSD 31, LLD II 93. 


VELNIO IŠKILIMAS 


Artėjant meškos epochos saulėlydžiui, jos funkcijas vei- 
kiausiai perima Velnias. Stebuklinėse pasakose pradedami 
painioti lokio ir nelabojo vardai. Tai rodo naujo mirusiųjų ir 
turto valdovo iškilimą. Girnos ima veikti ir kipšelio gyvenimą. 
Tačiau jo biografijoje labiau dominuoja malūnas. Tai liudija ne 
tik apie įvykusią pažangą, bet ir vėlyvą šios būtybės kilmę. Iš 
malūno grįžę bulgarai skuba aprūkyti atsivežtus miltus, kad į 
juos neįlįstų velnias 196, 341. 

Ypatingą šmėklaičio ir girnų ryšį atskleidžia pasaka apie 
stebuklingą malūnėlį AT 565. Ypač daug jos variantų užrašyta 
europietiškosios oikumenos pakraščiuose (Airijoje — 62, Suomi- 
joje — 52, Svedijoje - 32). 

Karelų poringėje „Kodėl jūros vanduo sūrus“ vargšas, 
pasiėmęs karvės koją, keliauja į pragarą pas Hijsį, kuris ranki- 
nes girneles visuomet nešiojasi ant nugaros (šiaip girnelės gali 
būti užmestos už durų arba stovėti ant palangės). Išmainęs jas 
į karvės koją, neturtėlis prisimala sau duonos, pyragų, miltų, 
kruopų, cukraus ir ko tik širdis geidžia. 

Prolegomenai. Nėra abejonės, kad dėl prie nugaros priglu- 
dusio girnų akmens velnias tampa kuprotu. Todėl atsiranda 
kelios tarpusavyje susijusios semos: gimos —> kupra — laimė —> 
turtas. Dar daugiau, galbūt galima paaiškinti, kodėl kupros pa- 
lietimas teikia ypatingą sėkmę ir turtą (šią sceną matome 
prancūzų filme „Kuprius“). Mitine samprata, kupra tarsi speci- 
finis turčiaus atpažinimo ženklas. Kuprotas net pats aitvaras. 
Sakmėse porinama, kaip visiems išvažiavus į bažnyčią, viena 
samdyta mergaitė užsimano pažiūrėti, kas yra kamaroje, į kurią 
šeimininkas nieko neįleisdavęs. Praveria duris ir pamato „Aič- 
varą — senį didelį, apžėlusį, kuprotą, baisu Žiūrėti.“ 

Kai kurie pasakos apie stipruolį berną (AT 650) vaizdiniai 
taip pat gali turėti ryšį su Ledų kalno astronimika. Pirmiausia 
dėmesį patraukia girnų akmens, lokio ir malūno simboliai. 
Pasikinkęs mešką bernas važiuoja į malūną, kurio šeimininkas — 
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pats velnias, ir priverčia kipšą sumalti grūdus. Kartais malūnas 
stovi viduryje (sic!) ežero (Ledų kalno analogija). Milžinas 
pradeda rauti medžius su šaknimis ir mesti į vandenį. Tokiu 
būdu pasitaiso sau kelią per ežerą ir atsiduria malūne JBT II 50. 
Kartais velnias vaizduojamas su devyniomis galvomis — te- 
beturi slibino bruožų. Arba ponas pasiunčia berną į mišką, kad 
jis nuneštų kiauliaganiui švarius marškinius. Tačiau greitai pa- 
aiškėja, jog dėdė Miklošas - lokys VKŽ 191. Arba stipruolis ran- 
da dvi avižose besiganančias meškutes, jas parveda ir pririša 
prie girnų. Vėliau lygiai taip pat susitvarko ir su ąžuole gyve- 
nančiu kipšeliu DŽP 65. Paskutinė pasakos (AT 650) dominan- 
tė - girnų motyvas. Ponas liepia bernui iškasti gilų šulinį, o kad 
Šis negalėtų išlipti, jam ant galvos užverčia girnapusę VKŽ 194. 
Krinta į akis simbolių koherencija. Čia ir malūnas (dangaus 
skliautas su Žieme vidury), ir velnias (Šiaurinės valdovas), 1r lo- 
kys (pastarojo pirmtakas), ir meška, pririšta prie girnų (Meškos 
žvaigždynas, „pririštas“ prie Poliaus), ir girnapusė (pirmykštė 
Ziemė). Iš esmės tai negali būti atsitiktiniai sutapimai. 


PRAGARO LOKACIJA 


Paveldėjęs iš Slibino ir Meškos mirties bei turto valdovo 
funkcijas, velnias, ko gero, paveldi ir jų būstą. Tad galima įtarti, 
kad jo pirmykštė buveinė tebesisieja su Ziemių Žvaigžde. Siai 
koncepcijai paremti pasitelkiame malūno įvaizdį. Mat „dan- 
giškasis malūnas“ — apie Ziemių žvaigždės ašį besisukančios 
keturios karališkosios žvaigždės - mitiškai labai artimas ketur- 
sparniui (vėjo) malūnui. 

Nuolat eksploatuojamas velnių malūno motyvas: velniai 
jame vaidenasi, puotauja, lošia kortomis, slepia lobius, mala 
miltus, kankina karalaites (nelabojo veikla malūne - tyrinėtojų 
dar neliesta tema). Užkeikto velnių malūno vaizdinys 
pirmykščio pragaro verčia ieškoti Žiemių žvaigždėje. Todėl se- 
nieji liudijimai, kuriuose pragaras įsivaizduojamas kaip malūnas 
(dėl krikščionybės poveikio jie jau senokai pradėję tolti vienas 
nuo kito), ypač verti dėmesio. Vincento Bakučio užrašytoje 
pasakoje apie Zibutį ir šėtoną, pastarasis siunčia jaunikaitį į 
velnių melnyčią miltų parnešti: „Eik tiesiai į šiaurius. Prieisi didį 
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ežerą. Ir už to yra pekla, o prie peklos rasi atdarą didelę mel- 
nyčią...“ DSP 237. 

Apie šiaurę, kaip eventualų pragarą, kalbama ir kituose 
šaltiniuose. Išsamioje studijoje „Mitas ir simbolis“ Ariel Golan 
pažymi, kad Indijoje žinomas mitas apie dvi gyvates, kurių tė- 
vas — Ziemių žvaigždės dievas, siejamas su pragaru. Anot ty- 
rinėtojo, graikų mitologijoje minimas šiaurės vėjas Borėjas, 
sprendžiant iš tam tikrų bruožų, yra archajiško požemio dievo 
reliktas. Ubichų kalboje žodžiai, reiškiantys „pragaras“ ir „šiau- 
rė“, turi tą pačią šaknį. Kai kurios šventovės senovės Izraelyje 
orientuotos į šiaurę. Vakarų Europoje kai kurių senųjų 
bažnyčių durys įrengtos iš žiemių pusės tam, kad pro jas galėtų 
pasišalinti velnias (pastebėjome, kad Griškabūdžio (Sakių r.) 
bažnyčios durys taip pat įrengtos į šiaurės pusę). Nanajai tuo 
pačiu žodžiu vadina Ziemių žvaigždę ir „Žemutiniojo pasaulio 
šeimininką“. Sibire ir Mesopotamijoje Siaurinė gretinta su 
pragaru, o senovės Egipte Didžiosios Meškos žvaigždynas sim- 
bolizavo demoną su jaučio galva ir turėjo ryšį su „Žemutiniojo 
pasaulio šeimininku“ Setu 159, 105. 

Rodos, po mirties baltai su lokio nagais, žirgu ir pan. 
pasiekdavo Ledų kalno viršūnę ir už netinkamą elgesį atlikdavo 
ilgesnę ar trumpesnę atgailą. Bent apie tai byloja „vėlių išva- 
davimo“ praktika. Paaukojęs velniams Žžirninius pyragus (AT 
480C), žmogus pragare prisigraibo pilną krepšį putų. Sios, 
grįžus į žemę, vešliose ganyklose virsta pilkomis avimis. Atėjęs 
senelis padėkoja Žmogui už „gražų darbą“ — daugelio „dūšelių“ 
išgelbėjimą — ir už tas avis sumoka gausybę pinigų DSP 192. 


TURTO ŠALIS 


Apie pragaro valdovo (slibino, meškos, velnio) ir Žiemių ry- 
šį byloja ir pagrindinių jų funkcijų analogiškumas. Zemdir- 
biškoji pasąmonė iki šiol išsaugojo dvi priešingas šiaurės pras- 
mes. Vieną — teigiamą, o kitą - neigiamą. Iš kai kurių pavyzdžių 
galima spręsti, kad šiaurė siejama su apvaisinimu: „Sįmet aš 
dėjau [perėti] kalakutėlius šiauriniuo vėjuo [pučiant šiaurės 
vėjui] —- ka skilsta, ka skleidas!“; „Kovinio [kovo] gale šiaurinis 
smarkus apsako ateisiančius vaisingus metus“ LKŽ XIV 723; 
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„Neretai šiaurvėjas nupučia mergų vainikus“ LKŽ XIV 725. Tai 
rodo, kad žiemys (vėjas), kaip ir jo pirmtakai (Slibinas, Lokys, 
Velnias) priklauso didžiųjų Apvaisintojų kategorijai. 

A. Golan pateikia eneolito epochai priskiriamą nėščiosios 
statulėlę. Ji nevisiškai natūrali — moters pilvas primena tai- 
syklingą ovalą. Jo centre didelė anga, pro kurią, anot tyrėjo, 
apvaisinama Dangaus Deivė (nes ratas — dangaus simbolis, o 
mitologine samprata, antgamtiški procesai nebūtinai turi sutap- 
ti su natūraliais) 159, 18. 

Ypač svarbu, kad su apvaisinimu gali būti gretinamos ir gir- 
nos. Kai Kalevaloje šiaurės šeimininkė Louhė sudaužo stebuk- 
lingąjį Sampo (trinamąsias girneles), Veinemeinas, rinkdamas 
jo skeveldras, pranašauja: „Jog iš čia išaugus sėkla Bus pradžia 
visokio labo: Dirvose išaugs pasėliai Ir žolynai įvairiausi, Ir iš 
čia šviesa Mėnulio, Ir Saulūnė maloninga...“ (43-oji runa). 

Siaurė valdo derlių: „Liub jaujus ka statys, vis jau statys į 
rytus, į šiaurę“; „Bulvės, šiaurės vėju dėtos, skanios“; „Sieną, 
šiaudus sukrovus į daržinę gražiu oru, šiaurės vėjui pučiant, 
nekirs pelės“; „Pirmą saują [sėdami beria] į šiaurę, kad paukš- 
čiai nelestų“; „Tris saujas mesk į šiaurę, kai sėji kviečius, ir 
neatsigręžk atgal, tuomet nepuls žvirbliai“ LKŽ XIV 722. 

Genovaitė Gilytė pažymi, kad Biržų krašte „javų nesėdavo 
pučiant pietų ir vakarų vėjui, nes javai gali sukristi arba prigerti. 
Sėjai laukdavo šiaurės vėjo. Manydavo, kad javai ir linai, pasėti 
pučiant šiaurės vėjui, bus gražūs. Atėjęs į lauką sėjėjas nusiim- 
davo kepurę, peržegnodavo lauką, atsiklaupęs prie maišo 
prisipildavo į sėtuvę sėklos ir pradėdavo sėti. Pirmą dieną išėjęs 
sėti Žiūrėdavo į šiaurę ir pirmą saują mesdavo į šiaurę, o vėliau 
galima sėti bet kokia kryptimi“ 43, 87. 

Ypač plati laimaus vėjo sąvoka. Sutartuvių dainoje Vana- 
gėlis tupėjo (V 532) „šiaurys vėjas tai laimus“ LTR 1521 (15), LLD 
IV 158; be to, jis krauna kraitį: Siaurys vėjelis pasogą renka 
LLD V 144. į 

Siaurė reprezentuoja kietumą, stiprumą, atsparumą: „Šiau- 
rėta [medžio] pusė kieta, o pusiaudienio pusė minkšta“ LKŽ 
XIV 722; „Tavo ropė kieta buvo — šiauriu vėju sėta buvo“ LKŽ 
XIV 724; „Žiemiui vėjui pučiant kirpti avis, žiemiui vėjui pučiant 
verpti ir austi, metus laikyti nesiūtu, [tada] milas bus tvirtas“; 
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„Verpti pradėti reikia tik šiauriui vėjui pučiant, tai siūlai bus 
stipresni“; „Gale mėnesio, žiemiui vėjui pučiant, reikia žemėn 
užkasti senos avalynės: naujos nešiosis ilgai ir gerai“; „Sako, 
kad žąsyčius pirmą sykį lauku reikia nešti šiaurės vėju —- varnos 
negrobančios, bet tas yr žmonių burtos“ LKŽ I 1203. 

Sen. indų sanskarose* po vestuvių vedys naktį žmonai rodo 
Šiaurinę žvaigždę ir prašo, kad mylimoji būtų tokia pat ne- 
sikeičianti ir pastovi. Paskui dėkoja Brihaspačiui (maldos val- 
dovui, Dievų žyniui), dovanojusiam žmoną, 0 jos prašo gyventi 
su juo šimtą rudenų. Kai vyras baigia apeigą, jo Žmona, ar mato 
žvaigždę, ar ne, privalo atsakyti: „Aš matau“. Tikima, kad ši 
apeiga nulemianti tvirtą ir pastovų vedybinį gyvenimą 183, 186. 

Ypatingas vaidmuo sanskarose tenka simbolikai. Ji grin- 
džiama analogija, kad tam tikri daiktai pasižymi tam tikru vei- 
kimu, todėl kontaktuojant jų savybės pereina individui. Pavyz- 
džiui, akmuo simbolizuoja tvirtumą, todėl manoma, kad stovint 
ant jo grūdinamas (ugdomas) tvirtas charakteris. Tokio paties 
rezultato tikimasi ir stebint Žiemių žvaigždę 183, 66. 

Šiaurės (sniego) sinonimas - miltai: „Bulbe, ka būtų mil- 
tinga, sodyt šiauriu vėju, o cibules sodyt į pilniją“ LKŽ XIV 724. 
Norvegų pasakoje AT 563 Siaurės vėjas pavagia berniuko miltus 
ir, kai šis ateina jų atsiimti, padovanoja tris stebuklingus daik- 
tus: staltiesę, ožį ir seną lazdą NDL 15. Nuo miltų neatsiejami ir 
didieji Malūnininkai: Aitvaras, Lokys, Velnias. 

Sniegas laikomas turtu: „Be sniego — giria be grybo diego“ 
LKŽ XIII 250; „Gruodžio šalčiai bei sniegas - geriems metams“ 
(M. Biržiška, 1919 m.); „Jeigu Kūčių dieną sninga, tai bitės 
kitais metais daug spiečių leis“; „Jei Kūčių naktį sninga, tai 
kitais metais bus daug medaus“; „Jei Kūčiose sninga, bus geri 
metai ir bitės gerai spiesis“ LK 25; „Jei Kūčių vakarą sninga 
dideliais gabalais, tai avys ves daug gėriukų ir jie visi gerai 
augs“; „Jei Kūčių vakarą sninga, avelės ves po kelis gėriukus“ 
LK 26; „Kad Jurgis parjoja širmu Žirgu [kai per šv. Jurgio dienas 
sninga], sako, bus geri metai“ LK 166 ir pan. 

Siaurei gali būti artimas žirgas: Pasbijojęs kareiviauti sūnus 
skundžiasi po ąžuolu aukso krėsle sėdinčiai motulei: „Toi pavir- 
tau aržuolėliu!!, o žirgelis šiaurum vėju“ 103, 22. Pasakoje „Vėjų 
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motina“ AT 516B Šiaurys vėjas moko Juozapą, kaip įsigyti eiklų 
žirgą, kuris mariomis bėga geriau negu žeme LSŽ 53. Graikų 
šiaurės vėjo dievas Borėjas pats pasiverčia juodkarčiu žirgu. Jo 
susižavėjimo Erichtonijo kumelaitėmis istorija baigiasi tuo, kad 
netrukus jos padovanoja jam dvylika greitų kaip vėjas kume- 
liukų II., XX, 220-229. Nepaprastais žirgais jodinėja (arba jais 
pasiverčia) slibinas arba velnias. Beje, senesniuose žodynuose 
pasitaiko užuominų, kad aitvaras suvelia arkliui plaukus, o tokie 
(kaltūnuoti) arkliai laikomi ypač gerais ir stipriais 119, 143. 

Šiaurė - mirusiųjų šalis — tapatinama su gyvybės naikinimu 
arba mirtimi: „Papūs muni ŠiaurysIs vėjelis, pavys muno žaliejai 
lapeliai“; „Šiauriu vėju jei pasėsi linus, tai jie bus trumpučiai, 
triuškiukai“ LKŽ XIV 724; „Jei per mėšlavežtį pučia žiemys vėjas, 
rugiai bus reti“ 15, 343; „Šiaurus Nemunėlis su krauju maišytas, 
Pilnas pakraštėlis brolių priguldytas“ (d.) LKŽ XIV 725. Žodžiai 
šiaurus ir žiaurus gali būti vienas kito sinonimai. Motinos balsas 
iš kapo liepia pakilti šiaurės vėjams ir nutraukti pamotei galvą. 
Pakyla baisus viesulas, medžių šakos pagriebia ir suplėšo Žiežulą 
į skutelius LT III 441. 

Siaurė siejama su vėlių pasauliu, atgimimu, Pasaulio 
pradžia. Antano Mažiulio pastebėjimu, senasis Dievas „ateina 
iš Siaurės“; lietuvis mirusįjį guldo kojomis į šiaurę (Kelmėje, 
Ramygaloje); į šiaurės žaras mėgsta melstis, į ten atsiklaupęs 
nusisuka, nors sodyboje būtų kryžius, o pirkios kampe kryželis 
ir pan. 110, 189. Vėlių pasaulio vieta matyti iš priežodžių: „Ans 
dirbs, ka[i] pastatys batus į Šiaurę [t. y. mirs]“ LKŽ XIV 722. 
Ankstų Naujųjų metų rytą tamilai ant banano lapo paberia ką 
tik paruoštos ryžių košės ir padeda ją šiauriniame kambario 
kampe. Tai — vaišės proseniams. Kitą lapą su ryžiais aukoja 
gerosioms jėgoms ir dvasioms, 0 po to ryžius sulesina varnams. 
O ryžiais, skirtais prosenių vėlėms, maitina vaikus, tartum per- 
duodami jiems gerus pamokymus ir linkėjimus 204, 167. 

Kai pasakoje „Vėjų motina“ nuo raganos peilio žūsta 
Juozapas, Siaurys vėjas paneria į marias ir išneša gydančio 
vandens bei gyvuonies. Sutepa, sumazgoja ir jaunikaitis vėl 
keliasi sveikas ir gyvas LSŽ 53. 
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Kinijoje gyvuoja paprotys pirmąją metų pilnatį pasitikti 
naktinėmis iliuminacijomis ir pokyliais. Tačiau Žinoma, kad jų 
pradžia slepiasi kur kas gilesnėje senovėje. Dar Hanių dinasti- 
jos valdymo laikotarpiu jos lydėjo oficialų Žiemių žvaigždės, 
simbolizavusios Didžiosios vienovės —- aukščiausios Pasaulio 
pradžios, garbstymą 173, 60. 


DREVĖS KULTAS 


Sen. indų dhruva“ - Poliarinė žv. 178, 309; 107, 283, dru — 
medis 178, 292, prūsų druwis — tikėjimas 110, 43, liet. drevė — 
eventuali Siaurinės replika gali sietis su Ziemių Žvaigžde, kaip 
anga, per kurią į aną pasaulį patekusios vėlės atgimsta iš naujo 
(plg. žemiau pateiktą septynių žvaigždžių kultą). 

Yra duomenų, kad medžių drevės ir įvairūs kamienų plyšiai 
išsiskiria ypatinga gydomąja galia. P Dundulienė pateikia labai 
daug pavyzdžių, kai ligoniai eina prie medžių, kurių kamienas 
arba šakos atitinkamai suaugę — sudaro ertmes arba apskriti- 
mus, ir ten atlieka sveikatos atgavimo (adekvataus „naujam 
atgimimui“) apeigas. 

„Pasak Mato Pretorijaus (mitologo, etnografo, istoriko), 
Rytų Prūsijoje, palei Bajorgalių ir Rudžių kaimus, 1657-aisiais 
augęs labai senas ąžuolas (plg. liudijimą: Už marių yra Ledų 
kalnas, ant to kalno — ąžuolas LRS 291). Prie jo lietuviai net 
kelias mylias traukdavę gydytis nuo luošumo, paralyžiaus, „blo- 
gų akių“, rankų, kojų ligų ir t. t. Pasilipę ant kopėčių Žmonės 
prakišdavo pro to ąžuolo plyšius nesveikas kūno vietas (rankas, 
kojas) arba patys pralįsdavo. Po to triskart eidavo aplink jį 
keliais. Kiekvienas ligonis ką nors paaukodavo ąžuolui (auką 
pakabindavo ant šakos), todėl medis buvo apkarstytas įvai- 
riausiais daiktais. Paprastai moterys aukodavo nuometus, juos- 
tas, vyrai — pinigus. 

Medžių, tariamai gydančių žmonių ligas, buvo įvairiose Lie- 
tuvos vietose. Nibūdžiuose augo šventa rumbuota kriaušė, prie 
kurios žmonės atvykdavo gydytis. Vėliuvoje, gydydami vaikus, 
prakišdavo juos pro apskritimu suaugusias medžio šakas. 

Anot Johann Arnhold von Brando, 1673-aisiais Pilkalnio 
(rytų Prūsijoje) šventoriuje buvusi liepa, suaugusiomis į apskri- 
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timą šakomis. Apskritimas buvo tokio dydžio, kad pro jį galėjo 
pralįsti žmogus. Kai pjaunantiems rugius imdavo skaudėti ran- 
kas, jie prakišdavo jas pro tą apskritimą tikėdami, kad skausmas 
praeis. 

Toks vaikų ir suaugusiųjų gydymas žinomas ne tik lietu- 
viams, bet ir daugeliui Europos tautų. Gydančių medžių žinojo 
anglai. Jei medžiotojas ir šunys pasijusdavo apkerėti, nulenkda- 
vo jauną ąžuoliuką ir pralįsdavo pro jį — tikėjo, kad burtai 
praeis. 

Danai stebuklingą galią priskirdavo šermukšniui su palin- 
kusiomis į saulę šakoms, kurias sulenkdavo kaip lanką. Pro jį 
pralįsdavo apkerėtas medžiotojas ar Žvejys ir prakišdavo savo 
įrankius (šautuvą, tinklus). Švedai nulenkdavo jauno šermukš- 
nio viršūnę ir pro ją pralįsdavo. Medžiai suaugusiomis į apskri- 
timą šakomis gydė ir skandinavus. Tokių medžių apskritimus jie 
vadino elfų skylėmis. 

Ligonių prakišimas pro suaugusias medžių šakas ar šaknis, 
gamtos padarytas medžiuose skyles arba tyčia perskeltus 
medžius buvo paplitęs slavų, romanų, ugrofinų, Kaukazo tau- 
tose. Ypač buvo paplitęs paprotys prakišti sergančius vaikus pro 
gyvame ir sveikame medyje, dažniausiai ąžuole, padarytą plyšį. 
Taip pat būdavo naudojamos suaugusios medžių šakos, 
dažniausiai esančios prie kelmo. 

Balkanuose ligoniai, sergantys drugiu, prilenkdavo 
šeivamedžio viršūnę prie žemės, prispausdavo ją akmeniu ir pro 
susidariusį lanką triskart pralįsdavo. Kartais pralįsdavo pro 
medelį su trimis atšakomis. Pažymėtina, kad vėlesniais laikais 
sergantieji buvo prakišami ne tik pro medžių plyšius, bet ir pro 
iškeptą apskritimo pavidalo duoną, pro ežioje išraustą skylę, 
pro lanką ir pan. <--> 

XX amžiaus pirmaisiais dešimtmečiais Marcinkonių apy- 
linkėse (Varėnos rajone) tradiciniu papročiu nevaisingos ir ne- 
sveikos moterys prašydamos vaikų prie tariamų šventų, gy- 
domąją galią turinčių medžių rišdavo gražiai siuvinėtas prijuos- 
teles. Įvedus krikščionybę, šitokios prijuostės buvo rišamos prie 


kryžių“ 34, 26. 
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MEŠKOS AUSIS 

Pirmykštis žmogus — gamtos kūdikis — turėjo pastebėti, kad 
kai kurie gyvūnai gyvena tarsi dvilypį gyvenimą: bitutė 
skraidžioja po lankas (žmonių pasaulyje), bet lipdo korius tam- 
siame drevės stuobryje (mirties pasaulyje); mitinėje sakmėje iš 
miegančios mergės burnos išskrenda jos siela bitelės pavidalu, 
nulekia į šalia augantį gluosnį ir vėl grįžta atgal VSV 177. Taip 
pat dvilypės būtybės: genys, voverė, pelė, žaltys, gyvatė ir t. t. 
Jos tarsi tarpininkės tarp gyvųjų ir mirusiųjų. Be to, jų būstuose 
(tamsoje, anapusiniame pasaulyje) slepiami turtai: drevės 
viduje yra vaško korių ir medaus sandėlių, voverės uokse — 
kelios rieškučios gilių ir riešutų, pelytės urvelyje - grūdų ir t. t. 
(kol pagaliau visokio labo sandėliu ir aitvaro bei žalčių buveine 
tampa užtamsinta sodiečio kamara). Mirusiųjų ir turto deivės 
vietą užėmus Meškai, stebuklingąja anga, kuri veda į turto šalį, 
regis, tampa jos ausis. Ragana meška AT 480 liepia našlaitei 
galvą paieškot. „Kai ji pradėjo ieškot, tai pamatė, kad tos meš- 
kos ausyj važiuoja karieta su septyneta arklių [aliuzija į 
Didžiosios Meškos 7 žvaigždes?|. Ir insėda toji mergelė ton 
karieton“ DSP 356. Arba meška liepia pakrapštyti vieną ausį, kai 
mergytė pakrapšto, iš ausies pradeda byrėti miltai ir visokie kiti 
daiktai. Pakrapšto kitą — išeina pora didelių gražių arklių, 
užkinkytų paauksintoj karietoj JBT II 400. Našlaitė papučia vie- 
non ausin — išlenda puikūs rūbai, kiton — iššoka arkliai su 
karieta LSŽ 210 etc. Pagal IDE mitikos kanonus, keturkojis 
gyvūnas ženklina 6 pasaulio koordinates (žr. žemiau 3 skrs. 
Pasaulio sargai), todėl meškos letenos simbolizuoja 4 pasaulio 
šalis, 0 ausys: viena — pietus, o kita [kairioji] — šiaurę, t. y. turto 
ir mirusiųjų kraštą. Tą pačią nuostatą atitinka frazeologizmai: 
kaip meškos ausyje (gerai gyventi) FŽ 421; kaip Dievo ausyje 
(labai gerai, jauku) FŽ 157 ir kt. 

Vėlesniais laikais šias anapusinio pasaulio ir turto funkcijas 
atkartoja mergės ir berno globėjai —- karvutė ir žirgas. Pamotė 
ragana (AT 511) išleidžia Alenytę ganyti ir liepia iš spalių 
suverpti šilkų siūlus. Našlaitė verkdama išgena. Ganykloje karvė 
jai sako: „Kišk man tuos spalius į ausį, o iš kitos ausies trauk ir 
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lenki siūlus“ JBT IV 188; kumeliukas liepia jaunėliui lįsti į ausį: 
„Jis [kvailiukas Jonelis] tik į kairę ausį įlipo, iš dešinės išlipo — 
toks karalaitis gražus!“ LSZ 306. Tai tarsi rodo, kad herojus 
pabuvoja mirusiųjų pasaulyje. Ten iš naujo atgimsta, arba mi- 
rusieji suteikia jam naujų savybių ir už jį atlieka neįveikiamus 
darbus. 

Retsykiais meškos ausies mitologema išvirsta į paties hero- 
jaus ausį, kurią pakrapščius, po kelių metamorfozių tartum iš 
gausybės rago pabyra milžiniški turtai. Vienas vargšas, stojęs 
bernauti pas ūkininką, sulygsta, jog tarnausiąs tik už valgį bei 
drabužį ir juokaudamas priduria, kad jeigu koks grūdelis ir 
įkrisiąs į ausį, tai, Žinoma, išeidamas išsinešiąs ir jį. Bernas 
pasirodo ne tinginys esąs, visus metus dirba sąžiningai. Pasibai- 
gus sutartam laikui, Gerutis atsisveikina su šeimininku ir, pa- 
krapštęs kairiąją ausį, randa kažin kokį grūdelį. Sulaukęs 
pavasario pasodina jį palangėje. Vieną rytmetį toje vietoje iš- 
dygsta neregėtos grožybės augalas. Tačiau atskrenda nematytas 
paukštis, nutupia ant žolyno ir nulesa viršūnę. Išvydęs kas įvyko, 
bernas ima graudžiai virkauti, kad dabar žolynėlis nudžiūsiąs ir 
jis neturėsiąs laimės. Paukščiui žmogelio pagailsta, todėl liepia 
ropštis ant kukšteros ir pažada nuskraidinsiąs, kur apstu aukso 
ir deimantų. Pakyla lėkti ir lekia jie Paukščių Keliu devynias 
dienas ir devynias naktis. Devintos dienos pavakary nusileidžia 
puikioje saloje. Jis einąs aplankyti mylimosios kapo, o Gerutis 
turįs paskubėti, kol ryto saulė jų neužklupo, nes jinai abudu 
juos sudeginsianti. Bernas prisirenka vieną kišenę deimantų 
kaip ašarų, kitą — geltoniausio aukso. Apsidairęs pamato trijų 
žmogaus galvų didumo raudoną rožę ir, atsisėdęs ant jos, ima 
laukti paukščio. Dar prieš aušrą atskrenda Laimės paukštis ir 
parneša berną atgal į trobelę LUK 194. Tad schema „ausis — 
mirusiųjų ir turto šalis (Paukščių arba Vėlių Kelias; viską degi- 
nanti Saulė; pilna deimantų ir aukso sala, kartais saloje Žai- 
žaruojantis Aukso kalnas, kuris pasiekiamas pasislėpus tarp 
kumelės groblų RAK 247, mirusiųjų buveinė, vedlio funkcijas 
prisiėmęs laimės paukštis), regis, galioja ir šiuo atveju. 

Septynios žvaigždės (Korėja). Kaip toteminiai proseniai 
veikia žmogaus likimą, atskleidžia „Septynių žvaigždžių“ (Puktu 
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čchilson, t. y. Didžiosios Meškos žvaigždyno) kultas. Jis išlikęs 
iki šių dienų, nes korėjiečiai tiki, kad „Septynios Žvaigždės“ 
valdo kiekvieno Žmogaus likimą, gimimą ir mirtį. Jų patarlė 
byloja: „Tėvas duoda kaulus (skeletą), motina - kraują, o „Sep- 
tynios žvaigždės“ — gyvybę.“ Jos laikomos vaikų globėjomis. 
Joms atnašaujama, kai norima, kad namų neaplenktų ramybė, 
šeimos — turtas, jos narių — ilgi gyvenimo metai. 

„Septynių žvaigždžių“ pagerbimas sutampa su „namų 
ramybės“ apeigomis ir yra švenčiamas dešimtą Mėnulio kalen- 
doriaus mėnesį. Apeigas atlieka pansu - aklas žynys. Prieš namų 
altorių „Septynių žvaigždžių“ dvasiai aukojami naujojo derliaus 
ryžiai, vynas, paplotėliai, „dangiškasis“ vanduo, audiniai; ištie- 
siamos popierinės uždangos ir tinklai. Prieš altorių įsitaiso gimi- 
naičiai su namų šeimininku priekyje ir, paėmę tyro vandens 
indą, atlieka aukojimą „Septynių Žvaigždžių“ dvasiai. Kieme, 
šalia šulinio, įrengiama „dangiškoji vieta“, kurioje sustatoma 
keletas molinių puodų ir pintinių, aukojamieji ryžiai ir paplo- 
tėliai. Pansu, lydimas būgno ir varinių lėkščių akompanimento, 
spėja ateitį. Po to į šventuosius puodus įdedamos septynios 
audinio atraižos, 0 prieš vartus ištiesiama ir prie bambukinio 
stiebo arba pušies šakos pritvirtinama virvė. Pastatomas vienas 
mažas ir du dideli indai, prieš kuriuos dedami paplotėliai, žuvis, 
vaisiai 158, 16. 

„Septynių žvaigždžių“ kultas ryškus ir per laidotuvių apei- 
gas. Nikolaj J. Konrad rašo: „Kai tiktai miršta korėjietis, jam 
užmerkia akis ir atskaito maldas (paprastai budistinio 
pobūdžio). Po to numirėlį šarvoja. Jo kūną guldo ant lentos, 
kuri vadinama „Septynių žvaigždžių“ lenta. Kieme pastatomi 
septyni indai su skirtingu maistu, o prieš kiekvieną jų - sandalai. 
Po to kviečiamas mirusysis — tuo metu mostaguojama jo 
drabužiais, kurie vėliau užmetami ant stogo.“ 

Kalbėdami apie laidotuvių apeigas, dauguma autorių mini 
„Septynžvaigždę lentą“. Charles Allen Clark rašo: „Lentoje, 
ten, kur guldoma galva, išgręžiamos septynios skylės taip, kad 
vaizduotų Didžiųjų Grįžulo Ratų septynių žvaigždžių pavidalą. 
Kalbama, kad šitaip daroma septynių Budų garbei. Bet, - 
pabrėžia C. A. Clark, - šiuo papročiu seka ne vien budistai. Jis, 
žinoma, senesnis už budizmą Korėjoje.“ 
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„Septynias žvaigždes“ (Didžiąją Mešką) garbina ne viena 
tauta — taip pat kinai, mongolai, japonai. 

Nikolaj A. Nevskij pastebi, kad „Septynių žvaigždžių“ iš- 
aukštinimas Japonijoje turi glaudų ryšį su Žirgo kultu. Jis mano, 
kad senovėje dievai buvo garbinami deginant septynis ugniaku- 
rus. Jų vietoje vėliau gimė septynių katilų ritualas, kuris, anot 
tyrinėtojo, atspindi Didžiųjų Grįžulo Ratų kultą. Ugniakuro 
garbinimas Japonijoje glaudžiai susijęs su Žirgo dievu. Te- 
kančios saulės šalyje su Žirgu siejami vaizdiniai apie pramotę — 
mirusiųjų pasaulio šeimininkę. 

„Septynių žvaigždžių“ ir „septynių katilų“ ryšys pastebimas 
korėjiečių apeigose. Cia būtina sudėtinė ritualo dalis — katilų 
(puodų) išdėstymas. Puodai, anot korėjiečių tikėjimų, yra kvi- 
sinų fetišai, o vaizdiniai apie kvisinus susiję su mitinėmis pra- 
motėmis —- pusiau moterimis pusiau gyvūnais, mirusiųjų pa- 
saulio šeimininkėmis 158, 18. Tad, ko gero, C. A. Clark teisus 
tvirtindamas, kad „Septynių žvaigždžių“ pobūdis priklauso 
senajam, ikibudistiniam laikotarpiui. Vėliau jų garbinimu pa- 
sinaudoja daosistai, budistai, konfucijiečiai, tačiau kiekviena 
religija motyvuoja savaip 168, 170-172. 


GIRNŲ SIMBOLIKA 

Žvaigždžių judėjimas ratu apie Poliarinę žvaigždę, matyt, 
buvo žinomas jau prieš keletą milijonų metų. Marie Emilie 
Paula Konig, nagrinėdama kai kurių paleolito simbolių seman- 
tiką, pastebi, kad jau ankstyvajame akmens amžiuje apskritimo 
su tašku viduryje formos ženklas vaizdavo dangų ir jo „bamba“ 
arba „dangaus akį“ 159, 18. Vadinasi, girnų ovalas turi labai to- 
limus pirmtakus. o 

Girnų, eventualaus Ziemių žvaigždės simbolio, raiška jun- 
tama įvairiuose baltiškosios kultūros lygmenyse. Jie detalizuoti- 
ni kaip: 

1. toteminis: miniatiūrinių molinių girnų, gintarinio skri- 
tulio arba akmenėlio su skylute vidury nešiojimas; puošimasis 
girnų pavidalo karoliais, pervertomis per raištelį monetomis ir 
pan.; 

2. somatinis: „Lietuvių kalbos žodyne“ nurodoma ir tokia 
girnų reikšmė — užpakalis, sėdynė; 
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3. domestinis: iš namuose įrengiamų patalpų į pirmąją 
vietą pretenduoja kamara, kurioje laikomos girnos. Cia 
sudedami maisto produktai ir jų atsargos; patalpa beveik ne- 
apšviesta. Todėl ji asocijuojasi su turtu, gerove, tamsa. Kamaros 
sąsajos su velniu ir kitomis mitinėmis būtybėmis pastebimos ne 
tik sakmėse, bet ir vestuvių rituale. Kamaroje kelis kartus sle- 
piasi jaunoji, 0 jos ieškoti eina tai piršlys, tai pabrolys, tai 
jaunikis. Herojus sau Žmoną gauna „iš velnio“ (pagal N. Vė- 
liaus koncepciją), todėl čia atrasta jaunoji gali simbolizuoti jos 
parvedimą iš „velio karalystės“; 

4. socialinis: daugelis šaltinių byloja, kad su malimu labiau 
susijusi moteris, o ne vyras. Tai reikštų, kad malimas —- moteriš- 
kas darbas. Vestuvinėse dainose bernelis ramina mergelę, kad 
pas jį meškutė mala, todėl jai nereikės sunkiai traukti girnų. 
Moteriškoji malimo priklausomybė atsispindi ir sakralioje for- 
mulėje, kuria patvirtinama jungtuvių sutartis. Jaunikis, lies- 
damas piršlio lazda, kelis kartus klausia po drobule pasislėpu- 
sios tariamosios nuotakos: „Ar malsi, ar grūsi, ar mano būsi?“ 
Apsimetėlė atšauna: „Nemalsiu, negrūsiu, tavo nebūsiu!“ Pirš- 
lio lazda paliesta jaunoji patvirtina: „Ir malsiu, ir grūsiu. Ir tavo 
būsiu!“ 122, 329. Tai tarsi patvirtina manymą, kad tamsiajai 
(velnio) sferai artimesnė moteris; 

5. kosmologinis: šį lygmenį padeda atkurti krikščioniškoji 
ikonografija, pasisavinusi daugelį kosminės religijos elementų. 
Pastebėta, kad Pušaloto bažnyčioje (Pasvalio rajone), kaip ir 
daugelyje kitų, moterims skirta kairioji, o vyrams — dešinioji 
pusė. Atitinkamai orientuoti ir šoniniai altoriai. Kairysis - „mo- 
teriškasis“ — pašvęstas Svč. Mergelei Marijai, o dešinysis —- „vy- 
riškasis“ — šv. Antanui. Vyriškoji pusė atgręžta į pietus, o toji, 
kur meldžiasi moterys — į šiaurę; 

6. ritualinis: girnų rituališkumą patvirtina kai kurie tar- 
pušvenčių draudimai. Tarpušvenčių dienos (nuo Kalėdų iki Tri- 
jų Karalių) laikytos „pusiaušventėmis“, 0 jų vakarai — „švent- 
vakariais“. Sakydavę, kad jeigu šventvakariais malsi —- vasarą le- 
dai javus išmuš arba avys vasarą kvaituliu suksis 69, 10. „Kūčių 
dieną ir iki Trijų Karalių nemalk, neverpk, nemašinuok - avys 
kvaituliu suksis“ (V: Krėvė-Mickevičius, 1926 m.). Kūčių dieną 


Kosmo metmenys | 51 


„miškan nevažiuoja, neverpia, nemala“ LK 18. Vadinasi, metų 
pabaigoje, išsekus senajam laikui, stabdomas (dangiškasis) ratas. 

7. šventybinis: Ukrainoje, ant Dniepro kranto, vakariau 
Cernigovo, netoli Pustynkos, atkasta maždaug 10 m skersmens 
apvali šventykla. Jos viduje įrengtos keturios duobės, su- 
darančios netaisyklingą keturkampį. Asla driekiasi 3 m ilgio 
griovelis, iki viršaus primestas trinamųjų girnų nuolaužų. Jų čia 
daugiau nei 120. Visos nuolaužos apdegusios, daugelis taip 
smarkiai, kad vos palietus subyra. Manoma, kad girnos degintos 
„naujojoje ugnyje“, liepsnojusioje nuo Kūčių iki sausio 6-osios 
(Trijų Karalių) 189, 259; 

6. sakralinis: kai kurie Lietuvos teritorijoje aptinkami 
aukurai — panašūs į girnas. Viršutinė jų dalis apvali tarsi skritu- 
lys, centre matosi iškalta duobutė 115, 139. Aukuro ovalas, ko 
gero, simbolizuoja dangų, ant jo beriamas žiupsnelis grūdų ar 
dedama saujelė linų gali būti auka Šiaurės žvaigždei - visokios 
gyvybės pradžiai. Be to, minėta įduba kaip „pasaulio bamba“ 
rodo, kad aukotojas yra vienoje tiesiojoje su Žiemių Žvaigžde. 


Laikinos įžvalgos 


+ Ledų kalnas — eventualus prosenių šventasis kalnas, ku- 
riuo vėlės kopia į Siaurės žvaigždę, kad vėl atgimtų. 

+ Galimi Žiemių žvaigždės (ypač sakralūs) atitikmenys: 
drevė, meškos ausis, stebulės skylė, sukamųjų girnų anga, gy- 
vatės ženklas (vorelis), kaukolės akis, aukuro įduba, kur 
dedama auka ir kt. 


+ Vėlių kalnas — keturšlaitė piramidė. 

+ Vėles į anapusinį pasaulį veda jų palydovai - įvairūs 
gyvūnai: erelis, vilkas, varlė, žirgas ir t. t.; arba padeda persikelti 
kalvio nukalti gaminiai: grandinės, nagai, žirgo apkaustai etc.; 
magiškos priemonės: vištų kauleliai, lokio arba lūšies nagai arba 
jų pakaitalai (lokio nago pakabutis) ir kt. 

+ Keturias dangaus skliauto padėtis prieš 5000 metų fik- 
savęs Drakono žv., kuris tuo metu sukosi apie Thubaną (Slibino 
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8 pav. Dabartinis 
Mažosios Meškos 
žvaigždynas. Centre — 
Ziemių polius, 
Mažosios Meškos 0 


(alfa). 


Alfa) - tuometinę Šiaurės žv., atitinka gyvatės ženklo (sen. indų 
svastikos) pavidalą. 

+ Sąsajos su žirgu, sniego, kaip visokio labo, miltų, derliaus, 
apvaisinimo, laimaus vėjo, kraičio rinkimo, tvirtumo, atsparu- 
mo, atgimimo (prikėlimo iš mirusiųjų; gyvybės teikimo, dievų 


buveinės) ir kt. funkcijos Šiaurę leidžia laikyti turto [ir mi- 
rusiųjų| šalimi. 


+ Girnų archetipas — besisukantis apie Šiaurės žv. dangaus 
skliautas, iš kurio žiemą byra miltai (žr. 8 pav.). 
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>. DASAUCIO AŠIS 


Šaltinis - obelis 
Šiaurė - Pietūs 
Kelias į Helą 
Lavonų krantas 
Žemai - aukštai 
Liepa - ąžuolas 
Sidabras - auksas 
Balta - raudona 
Perkūno skepeta 
Mirtis - gyvenimas 
Skraidanti paukštytė 
Balta - juoda - raudona 
Pupa kamine 
Jėzaus kraujas 
Luperkalijų ožiukas 
Kelionė ašimi 
Evenkų medžioklė 
Snieguolės išteisinimas 
Marškinių siuvimas 
Laiškas iš pragaro 
Socialinė padėtis 
Sidabro šulinys 
Kosmo gelbėjimas 
Kvailio auksas 
Laikinos įžvalgos 





lia senąją kosmologiją akis užkliūva už 7 dalių 
pasaulio modelio, kuriovertikaliąją ašį sudaro keletas prieš- 
priešų: žemai — aukštai, šaltinis - obelis, balta - raudona ir t. t.; 
mergės (berno) kelionės pasaulio ašimi per visus tris jos aukš- 
tus; pasaulio sargų, kurie ženklina pasaulio erdvę, septynianarių 
bilingvų, Žuvies ir gaidelio simbolikos; kryžiaus kilmės ir van- 
dens — ugnies svarba kuriant pasaulį. 
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ŠALTINIS - OBELIS 


Kad obelis ir šulinys ženklina mergės pasaulio vertikaliąją 
ašį, atskleidžia lietuvių ir kitų IDE folkloras. 

AT 511 tipo austėse“? našlaitei praradus karvutę, griūva ir 
taip kruopščiai kurtas pasaulio modelis. Mergaitė tampa nebe- 
saugi. Į jos gyvybę bet kurią akimirką gali pasikėsinti chaoso 
jėgos (šį pavojų pirmykštis žmogus suvokia puikiai). Todėl labai 
skubiai, tiesiog per naktį pradeda stieptis pirmieji naujojo pa- 
saulio daigai. Ten, kur buvo įspaustas nutiškęs pirmasis kraujo 
lašas, atsiveria tyro vyno šaltinėlis. O darželyje, kur buvo pakas- 
ta kraujyje!“ suvilgyta prijuostė, iškyla obelis su aukso obuoliais 
LGK 74; Mildutė, darydama karvės žarnas, randa aukso obuolėlį 
ir aukso žiedą. Juos įkasa darže į žemę. Kitą dieną vietoj obuo- 
lio išdygsta obelis su aukso obuoliais, o vietoj žiedo atsiranda 
aukso šulinys su žaliu vynu BLP] II 292; podukra žarnose aptinka 
aukso žiedą ir pusę obuolio. Juos užkasus, vienoj vartų pusėj 
išauga obelis su labai gražiais obuoliais, o kitoj — vyno šulinys 
LSZ 66. 

Šiuo aktu, matyt, ženklinama vertikalioji ašis. Viršuje — 
obuoliai (ugnis), per vidurį - karvutė (žemė), apačioje - van- 
dens (vyno) šulnelis. 

Stebuklinėse pasakose AT 300A trys slibinų pačios pažada 
atkeršyti broliams už vyrų mirtį. Viena grasina pasiversti obeli- 
mi, kita — šaltinio vandeniu, trečia - medine lova su pūkų 
patalais. Kas suvalgys obuolį, nugers vandens gurkšnį ar atsiguls 
į lovą —- Žus RAK 179. 

Nukaršęs caras siunčia raitininkus už devynių Žemių, į 
devintą šalį, kad jam atneštų jaunystės obuolių ir dvylikos tau- 
relių ąsotėlį gyvojo vandens. Caraitis Ivanas peršoka tvorą, įei- 
na į sodą ir mato -„auga obelis sidabriniais lapais, auksiniais 
obuoliais, o po obelim šulinys“ RAK 48. 

Osetinų austėje „Auksaragis elnias“, Juodąją girią pasieku- 
si mergelė įninka prašyti: „Noriu į obelį įlipti, obuolį nusirėkš- 
ti.“ O kai įlipa ir nepavyksta nuskristi mažu paukšteliu, tuomet 
prašo atsigerti iš upės OKP 88. Taigi, mergė lipa į obelį, o ne į 
kurį kitą medį, ir geria tik didelės upės vandenį. Todėl galima 
sakyti, kad jos pasaulio vertikaliąją ašį sudaro obuoliai (viršus) 
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ir upė (apačia) (horizontaliąją ašį ženklina mergė — pasaulio 
centras, ir ją lydintys 4 vyriškiai — 4 pasaulio šalys). 

Tą pačią (obuolių ir vandens šaltinio) jungtį regime ir iš ki- 
tų pavyzdžių. 

Septyni (!) broliai sumano pasigalynėti su Užupio milžinu. 
Jie užsuka pas piemenis, kurie gano 4 kaimenes: avių, ožkų, 
jaučių ir žirgų, o paskui atjoja prie upės. Iš aukšto bokšto juos 
pamato milžino duktė. Motina pataria atidžiai sekti raitelius. 
Labai svarbu, ar raiteliai ieškos seklios brastos, ar puls plaukti 
per sraunumą. Pirmu atveju - jie silpni, galima nesunkiai susi- 
doroti, o antru — jų reikia saugotis. Broliai persikelia brasta, 
todėl jų iš anksto laukia pralaimėjimas. Kitas išbandymas — 
pilyje. Milžino pati svečius nuveda į sodą ir liepia patiems 
nusimušti obuolių ir kriaušių. Broliai neįstengia nusirėkšti nė 
vieno vaisiaus OKP 97. Tiek upę, tiek sodą valdo moterys, todėl 
abu simboliai priklauso joms. 

Panašus (čiurlenančio šaltinio ir obuolių) motyvas pasikar- 
toja pasakoje „Karalius Karamanas“. Du broliai ieško nuotakų 
ir prieina didžiulę tvirtovę. Girdi čiurlenant vandenį, bet nema- 
to vartų. Pramuša landą sienoje, įžengia į sodą ir atsigeria iš šal- 
tinio. Sodo šeimininkė jiems meta verpstelį, o po to siunčia 
nusirėkšti vaisių. Astanas tris kartus sviedžia lazdą į obelį, net 
išrauna ją su visomis šaknimis, bet vis tiek nelaimi nė vieno 
obuolio OKP 218 ir t. t. 

Šiaurė - Pietūs. Šiek tiek ankstėliau pasaulio viršų — obelį 
(tiksliau, aukso obuolius), bandėme sieti su ugnimi, o pasaulio 
apačią — su šuliniu ir vandeniu, — pagrindiniais pasaulio san- 
daros elementais. Gali būti, kad toks pasaulio modelis nu- 
rytai tapatinti su tekančios saulės padėtimi rytuose, o aukščiau- 
sias saulės taškas per pietus, kai ji pasiekia zenitą, — su vertika- 
liosios ašies viršumi. Tokiu atveju pasaulio modelio (medžio) 
viršų ženklintų pietūs, o apačią — šiaurė. Atitinkamą Saulės 
orientaciją parodo ir universali pietų semantika: 1. pietūs (vi- 
durdienis), kuriuos ženklina aukščiausiai pakilusi saulė; 2. pa- 
saulio šalis, kurioje tuo metu yra saulė; 3. laikas, kai valgomi 
pietūs; 4. karščiausia (ugninė) saulė ir t. t. 
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Iš pirmykščių tikėjimų matyti, kad Saulė tėra degančio 
laužo ar katilo atspindys. Anot Onės Janonytės (1899-1983 m.): 
„Saulės viduj yra labai labai didelis katilas, pripiltas degančios 
dervos ir deguto. O nuo ugnies, aišku, ir šilta, ir šviesu. Tuo tarpu 
Mėnulio vidury dunkso labai baltas, panašus į sniegą, ledas. Tai 
nuo to Mėnulis šviečia“ 140, 32. Daiva Vaitkevičienė mano, kad 
„ugnis pirmiausia sietina su degančia Saule. Mįislėse: „Vidury 
dangaus laužas dega. Saulė“ LTR 5051 / 177; „Dega visą dieną, bet 
nesudega. Saulė“ LT V 5366. Pasakose Saulė pasirodo ir kaip 
deginanti — karščiu galinti sudeginti žmogų DSP 117 (žr. AT 
298A). Ugninis Saulės charakteris perteikiamas įvairiais figūra- 
tyviniais pavidalais, pavyzdžiui, mįslėse ji vaizduojama kaip de- 
gantis ąžuolas LTR 3360 / 44-11, raudonas gaidys LTR 2187 / 42-68, 
auksinis obuolys LTR 37 / 246 arba žydinti gėlė: „Pražydo gėlė, 
pralinksmino visą pasaulį. Saulė teka“ LMD III 114 / 9-13. Ben- 
drajame lietuviškų vaizdinių kontekste raudonos gėlės figūra 
reiškiama ugnis. Sapnuoti žydinčias raudonas gėles reiškia gais- 
rą, plg.: „Mūsų kluonas kap degė, sapnavau, kų pas mani kluoni 
žydci kokios kvietkos raudonos“ LTR 6447 / 1378. Būdinga Saulės 
gėlė — rožė. Būtent šiuo pavidalu Saulė atgimsta per Kalėdas, 
plg.: Kalėdų rytą saulė pražydo, Vai lėliu lėliu kalėda. TD V 307. 
Kalėdų rytą rožė pražydo, Lėliu kalėda, kalėda“ LTR 1490 / 27; 114, 
99. Apie Dysną (Ignalinos r.) tikima, kad gaisro metu obelis 
virstanti vyru, padedančiu gesinti gaisrą 34, 82. 

Berno sąsajas su Pietų šalimi iliustruoja sutartuvių daina 
Sėdžiu sėdžiu už stalelio V 538: 4. Iš pietelių pietužėlių Bernelis 
atjojo Ir sutiko mergužėlę tarp vario vartelių LTR 3342 (66), LLD IV 
173; arba 5. O iš pietų pietužėlių Sveteliai aijojo.: 6 Mano žentas 
puikus buvo, Iš žirgo nesėdo.: LTR 374c (847), LLD IV 174 (iš kalbos 
apie žentą matyti, kad tarp svečių esąs ir bernelis). Sutiktuvių 
dainoje Aušt aušrelė, tek saulelė V 928 svečiai taip pat atjoja Iš 
pietų: 1. O iš rytų, iš rytelių : Saulelė tekėjo,: 2. O iš pietų, iš 
pietelių : Sveteliai atjojo.:< 3. Ir atjojo, ir sustojo : Ant tėvelio 
dvaro.: LTR 3517(23), LLD V 370. Pagal IDE kanonus berne- 
liui skirtas vidurdienis: aukščiausia saulė, pietūs, ugnis, 0 mer- 
gei — nakties vidurys (ir, atitinkamai, vanduo, šiaurė): aijojęs 
bernelis [vidurnaktį] kalbina mergę, kuri negali pabusti iš miego 
LTR 2646 (31), LLD IV 108; bernytis savo mergatei du obolaičiu 
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siųsdina pietų vėjačiu, o mergytė savo bernačiui margą kviet- 
katę pūsdina šiauriu vėjačiu RD 1 73, LLD IV 169. 

Šiaurės (vėjo) ryšį su mirusiųjų pasauliu (vandeniu, paskan- 
da) atskleidžia tautosaka ir mitika. Anot V. Propp, sen. Skandi- 
navijoje niekuomet durų nekirsdavo į šiaurės pusę. Si šalis buvo 
laikoma „nelaiminga“. Atvirkščiai, Edoje mirties būsto (Nast- 
rondas — lavonų krantas) durys išeina į šiaurę 185, 60. Sen. 
islandų mirusiųjų karalystė Helas, žiūrint į horizontalią plokš- 
tumą, yra Šiaurėje, o žvelgiant į vertikaliąją ašį - „kelias į Helą, 
anot Mažosios Edos, veda žemyn ir į šiaurę“ MHM II 588. Mergės 
patekimą į mirusiųjų pasaulį (apmirimą) per vestuvių virsmą, 
regis, ima ženklinti šiauraus vėjo nupūstas vainikas, kuris 
dažniausiai atsiduria vandeny: Ir pakilo šiaurys vėjas Šiaurinis 
vėjužis, Ir nupūtė vainikėlį Į jūrų gilumą 103, 73; O ir pakilo vėjelis, 
Šiaurinysis vėjužis, Nešioj gramzdin vainikėlį tarp srovingų upužių 
NLV 87, LLD IV 79 ir kt. Arba vainikas nupučiamas einant pa- 
sisemti vandens. Sutartuvių dainoje Pas močiutę augau (V 489) 
mergelė skundžiasi, kad vainikėlį pynusi, ant galvelės dėjusi: 
Vandenėlio ėjau, Vario vartus kėliau, :Ir ištiko šiaurus vėjas, 
Nupūtė vainiką.: LTR 3517 (1879), LLD IV 75. Jaunosios graudini- 
mo dainoje Ui dievai, ką veiksiu (V 1278) mergė žada eiti į 
kalnelį: Kur pūs šiaurus vėjelis, Kur pūs šiaurus vėjelis - Tį gul 
mano motutė <*> Ten gul mano tėvelis LTR 3220 (70), LLD VIII 
302. Pulko mergos prieš jungtuves, uždėjusios vainiką, liepia 
jaunajai kviesti „senus tėvelius veselijėlėn“ ir prašyti Dievą [ir 
Laimelę|, kad pasikeltų (šiaurus, siūrus, šiaurūs) Siaurės vėjai ir 
nupūstų smilčių kapą (išdraskytų smilčių kalną), atsikeltų 
motinėla, gal tėvelis atsikeltų. Liepia prašyti tikro broliuko, kad 
pabalnotų bėrą Žirgelį, nujotų aukštan kalnelin, gal paskeltų 
siūrus vėjelis, gal nupūstų gelsvą smėlalį, gal prakalbėtų tikra 
motinėla ir paskirtų didžią dalelę LLD VIII 353. Neturime stebė- 
tis, kad brolis siunčiamas į aukštą kalną, o mirusiųjų šalies vėjas 
drasko kalno smiltis. Sis vaizdinys gali būti atėjęs dar iš tų laikų, 
kai egzistavo Ledo kalno modelis, o mirusiųjų vėlės privalėdavo 
užkopti į jo viršų - Ziemių žvaigždę. 

Žemai - aukštai. Kad bernas, kaip ugnies atstovas, atsiduria 
vertikalės viršuje, o mergė - jos apačioje, atsekame iš jungtuvių 
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simbolikos. Mergvakario dainoje „Sėjau rūtą, sėjau mėtą“ 
(V 730) garbstomas karvelėlis, lakiojęs po žalias gireles, ir 
karosėlis, plaukiojęs po gilias mareles. Tačiau karvelėlį nušovęs 
brolukėlis auksa strėli (var. jauni ponai aukso strielbom; du brole- 
liai strelčiukėliai ir kt.), o karosėlį sugavusi sesutėla šilkų tinklu 
(var. jaunos panos; dvi sesulės ir kt.) LMD I 574 (6), LLD V 39. 
Pirmąjį opozicijos narį aukštai paremia ugnies sterai priklausan- 
tis strėlės (strielbos) atributas, o antrąjį, tapatinamą su vande- 
niu, - šilkų tinklas. 

N. Vėlius garsiajame veikale „Senovės baltų pasaulėžiūra“ 
vandenį priskyrė vakarams, o ugnį - rytams, nors iš tiesų vanduo 
ženklina vertikalios ašies apačią, 0 ugnis — viršų. Todėl ir kitos 
N. Vėliaus nustatytos priešybės tėra sąvokos žemai - aukštai 
rezultatas. Vakarų - rytų opozicija apskritai neegzistuoja, nes ją 
lemia reljefo geomorfologinės savybės, t. y. priešprieša žemai — 
aukštai. 

Liepa - ąžuolas. Graikų mitikoje galingasis Dzeusas su 
sūnumi Hermiu keliauja po kraštą. Juos gražiai priima du 
senuku —- Filemonas ir Baukidė. Sužavėti poros svetingumu 
dievai pažada išpildyti bet kokį jų norą. Senukai trumpai pasi- 
taria ir pasako, kad nori būti dievų Žyniai ir kartu numirti tą 
pačią valandą. Dievai, pildydami jų pageidavimą, atėjus mirties 
valandai, Filemoną paverčia ąžuolu, 0 jo žmoną - liepa. Abu 
medžius įkurdina abipus šventyklos laiptų 105 III 259. James 
George Frazer pateikia kelis pavyzdžius, iš kurių aiškėja, kad 
ąžuolą savo griausmo dievui buvo pašventę lietuviai, graikai, 
romėnai, germanai ir slavai. Be to, prašydami gero derliaus, 
lietuvių vyrai aukodavo ąžuolams, o moterys — liepoms 203, 156. 
Atitinkama lyčių personifikacija atsekama ir pažintuvių dai- 
nose, pavyzdžiui, Augo putinas (V 48): 1. Augo liepelė Vienoj 
šaly, O ąžuolėlis Kitoj šaly.<> 5. Augo bernelis Vienam kaimi, 
O mergužėlė Kitam kaimi LTR 2785 (6), LLD II 130. Bronė Kaz- 
lauskienė, aptardama antropomorfinius augalų simbolius, 
pastebi, jog ąžuolas — bernelis, o liepa — mergelė LLD II 76. 
Mergė nenori tekėti už našlelio, todėl nueina žalion girion ir 
pasiverčia baltąja liepele LLD II 483; dainoje Zalioj girioj aukšti 
kalnai (V 296) ant kalno auga žalia liepa, toj liepoj kaba vario 
lopšiukėlis, tam lopšely guli panelė LLD II 488 ir kt. 
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Sidabras - auksas. Ypač retame tekste pasaulio vertikaliąją 
ašį ženklina sidabras ir auksas. Rusų liaudies pasakoje „Ivanas, 
našlės sūnus“ Žirgas liepia iškasti dvi duobes: 

„Sustojo Žirgas pievoje ir sako: 

— Imk kastuvą ir kask duobę po priešakinėmis mano ko- 
jomis. 

Ivanas kasė kasė, pasilenkė ir Žiūri į duobę. 

— Ką matai? 

— Matau — auksas duobėje versme trykšta. 

— Įkišk į jį rankas ligi alkūnių. 

Ivanas paklausė — ir pasidarė jo rankos ligi alkūnių 
auksinės. 

— Dabar užkask duobę ir kask kitą — po užpakalinėmis 
mano kojomis. 

Ivanas iškasė duobę. 

— Na, ką ten matai? 

— Matau - sidabras versme trykšta. 

— Pasidabrink kojas iki kelių. 

Ivanas pasidabrino kojas ligi kelių. 

— Užkask duobę, ir tegu apie šį stebuklą senis nieko neži- 
no, — Ivanas užkasė duobę“ RAK 109. 

Siuo atveju pasaulio apačią simbolizuotų sidabras, o viršų — 
auksas, du brangieji metalai, turintys papildomą diachrominę 
reikšmę (sidabras — balta, auksas — raudona). 

Balta - raudona. Jaunojo sutiktuvių dainoje Šokin broliai 
bėrus žirgus (V 940) raibą sakalėlį (o gal patį bernelį) sejulės* 
žada aukseliu palesinti, vynu pagirdyti, už stalo pasodinti kaip 
tikrą brolelį. O sakalas atšauna: Krint nuo beržu balta rasa - Tai 
manu vynelis, Nuo anžuola pumpurėliai - Tai manu aukselis JSD 
103, LLD V 414. 

Pastaroji mitologema parodo, kad pasaulio apačią (rasą, 
kurią sen. indai vadina nakties vandeniu 178, 344) gali ženklinti 
balta, o viršų (ugnį) — anžuola pumpurėliai - raudona spalva. 
Sią opoziciją antrina baltažievis beržas — raudikis ąžuolas. 

Pasaulio medžio apačią (ir pajūrį) N. Vėlius sieja su žynių 
pasauliu 120, 220. Tai padeda paaiškinti vandens spalvą. Zynys 
atstovauja sakraliam pasauliui, todėl yra šventas. Sen. indų cve- 
ta — baltas. Zyniai (krivis, vaidilutės ir vaidilos) vilki baltais 
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drabužiais (todėl jų šventumą dar labiau pabrėžia baltas marš- 
konis). Turime upių ir ežerų, kuriuos vadiname šventais. Tai vėl 
gali būti susiję su nepaprastai balta smėlėto dugno spalva. 

Baltą spalvą reprezentuoja ir „vandens karalaitis“ — 
Žilvinas (Žaltys Baltys), Didžioji (balta) gyvatė arba net slibi- 
nas. Pastarojo kamienas sli- gali būti kilęs iš senesnės atmainos 
„S1l-“, kurią randame anglų si//ler arba silver —- sidabras, lotynų 
silėr - gluosnio atmaina, silicis - titnagas (kvarcas), liet. žil-vitis, 
žil-as. Regis, si/- ženklina balkšvą spalvą. Tad „Eglėje — žalčių 
karalienėje“ minimas Zilvinas būtų ne kas kita kaip bendrinis 
(sulietuvintas) slibino pavadinimas (žilvinas < silvinas < slibi- 
nas). Tuomet reikštų tą patį, ką žilys, baltys. Juolab kad kartais 
Zilvinas ir vadinamas Zalčiu Balčiu LT III 300. 

Be to, kad žalčių karalius yra baltas, rodo sakmės: „Glušiš- 
kės miške buvo labai daug gyvačių, negalima buvo basam po miš- 
ką vaikščioti. Vienas žmogus tame miške rado gyvačių karalių - 
baltą, su raudonu brūkšniu galvoje. Sugavęs jį pernešė į Pleteriš- 
kės trakus ir ten paleido. Tai nuo to sykio visos gyvatės išėjusios iš 
Glušiškės miško į Pleteriškės trakus. Ejusios keturis mėnesius!“ 
VSV 64. Panašioje sakmėje žmogus pasisiūlo išnaikinti visas gy- 
vates. Jis įsilipa į medį ir sušvilpia baltosios gyvatės balsu. Iš visų 
pusių atskuba gyvatės, tačiau žūsta aplink medį sukurtame 
lauže. Tuomet žmogus pamato didelę kaip rąstą baltąją gyvatę, 
kuri risnoja tiesiai prie jo. Gyvatė su uodega trenkia į medį ir 
nubėga tolyn. Medis nulūžta, o į ugnį įkritęs Žmonių gelbėtojas 
sudega VSV 69. Stora kaip kartis, su deimanto karūna, Baltoji 
gyvatė minima ir slovakų tautosakoje SST 139. 

Kad naktis gali būti tapatinama su balta spalva, patikina 
Kazimierz Moszynski užrašytas pastebėjimas: „Rytas — raudo- 
nas, naktis — balta.“ 

Įsimintina „Našlaitės šulinyje“ (AT 480) pabaiga. Našlaitė 
pasirenka baltą, o pamotės dukra raudoną dėželę. Ryškėja ta 
pati priešprieša: vanduo — ugnis, nes iš raudonos dėžutės išpuola 
ugnis ir viską sudegina, o baltoji atneša turtus LT III 458. Sis 
atvejis atgaivina senąją baltų sampratą, kad Siaurė — turto šalis. 
Ada Seselskytė pastebi, kad mergaitėms dažniausiai siūlomos 
mėlyna, raudona ir balta dėžutės 92, 76. 
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Tad, regis, N. Vėliaus nustatyta vandens juoda spalva 
priklauso kur kas vėlyvesniam, jau krikščioniškajam laikotarpiui 
(šiai nuomonei pritaria ir senųjų apeigų žinovas Jonas Trinkū- 
nas 109, 117). Prie juodos spalvos, pagaliau, nelabai dera ant 
marių krantelio baltąsias rankeles mazgojanti nuotaka (V 246) 
LLD II 425. Liaudies dainose pasaulio apačios baltumą pabrėžia 
ir ant jūros kraštelio sėdinti seselė, kuri baltai skalbia, ant 
lindrės šakelių džiausto, plonąsias drobeles balo (V 878) LTR 
920 (19), LLD V 253. Unikalioje dainoje iš Tverečiaus apylinkių 
mergė sėdi „giliose marelėse un balta akmenia“ 109, 33; pasiver- 
tusi į pilką antelę plaukia jūrėmis marelėmis (arba Dunojumi), 
„vidury marelių baltas akmenėlis“ — jai pailsėti 58, 44. 

Kad nuotaka, kuri atstovauja vandeniui, yra balta, patvirti- 
na vietoj Eglės Zilvinui (žr. AT 425 M) įduodamas kas kartą 
baltos spalvos gyvūnas: balta višta LT III 302, balta žąsis, balta 
avis, balta karvė JBT III 394 ir t. t. Galbūt todėl XIX a. šiukštu 
nebuvo leidžiama jaunoms panelėms dovanoti raudonų gėlių, 
kurios simbolizavo meilę ir galėjo jas sukompromituoti („Ietos 
Betos viktorina“, 2011 m.) 

Baltos marios minimos užkalbėjimuose. Petras Aleksa iš 
Čebatorių kaimo XX a. pr. kraujavimą sulaikydavo tokiu 
užkeikimu: Yra baltos marios, Ant tų baltų marių Stovi balta 
pana, Ji turi baltą karūną. Tėgu pasidarys toj rona Kaip ta karina. 
Sį užkeikimą kartodavo tris kartus ir kraujavimas sustodavo 39, 
247. Keikiant ką nors, kad jis galą gautų [mirtų|, linkima: „Ima 
jį balti arimai!“ LKŽ I 299. 

V. Propp teigia: „Balta spalva yra mirties ir neregimumo 

spalva“ 185, 74. 
„ Anot P. Dundulienės, lydėdami mirusįjį: „Apie Kelmę, 
Saukėnus vyrai atlapo pakraštyje prisisiūdavo baltą virvelę. 
Kupiškio apylinkėse moterys, lydinčios mirusįjį, virš baltų 
nuometų apsigaubdavo juodą skarelę. Zemaitės baltos skarelės 
kampe išsiuvinėdavo juodą kryželį, kitur sijono apačią apsiūda- 
vo baltais kaspinėliais. Faktinė medžiaga rodytų, kad lietuvių 
tradicinė gedulo spalva buvo balta, o ne juoda“ 31, 263 (tuomet 
Jaunoji per vestuves dėvi gedulo drabužiais - kaip ir Japonijoje 
167, 940). 

Visa tai bylotų, kad mirusiųjų pasaulio spalva — balta. 
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O šit kariams, užimantiems pasaulio viršų, priklauso raudo- 
na spalva. Raudona - senoji Lietuvos (karių) vėliava LKŽ XVIII 
623. Perkūnas, kuris greičiausiai kurį laiką buvo laikomas karių 
dievu, — ne tik rudbarzdis, bet ir dėvi raudoną kepurę 4, 600. 
Raudonveidžiu apsireikšdavęs ir romėnų Jupiteris. Anot 
J. G. Frazer, Kapitolijuje virš ketvertu pakinkyto vežimo stovė- 
jusi dievo statula, kurios veidas prieš šventes reguliariai būdavo 
nudažomas cinoberiu (raudona spalva). Grįžę iš pasisekusių ka- 
ro žygių vadai iš didžiosios Kapitolijaus šventyklos išsinuomo- 
davo purpurinius drabužius ir išsidažydavo veidus raudonai. 
Dešinėje rankoje laikydami lauro šaką, o kairėje — ereliu pa- 
ženklintą skeptrą, su vežimu, traukiamu ketverto laurais išpuoš- 
tų Žirgų, jie iškilmingai judėdavo Romos gatvėmis. Virš karžy- 
gio galvos vergas laikydavo sunkią, ąžuolo lapų pavidalo karūną 
iš aukso. Triumfo eisena visuomet užsibaigdavo Jupiterio šven- 
tykloje, ant Kapitolijaus kalvos. Pats ąžuolas vėlgi griausmo 
dievo atributas. Todėl J. G. Frazer daro prielaidą, kad Romos 
karaliai save tapatino, nei daugiau, nei mažiau, - su Jupiteriu 
203, 146. 

Laikantis senovinio rusų papročio, trenkiant Perkūnui dera 
nusivalyti veidą raudona skepeta 159, 45. 

Antano Juškos dainų tritomyje raudona (ar geltona) spalva 
ženklina dainų pabaigą arba atsiduria po kitų spalvų. 

Mirtis - gyvenimas. Etimologiškai pasaulio apačia - marios, 
gali būti susijusios su mirtimi (plg. sen. indų mara — mirtis 178, 498; 
liet. maras — mirtina liga, morai — neštuvai, kuriais pernešamas 
mirusysis, marinimas — „palydos į mirtį“, priešmirtinę ligonio 
būseną lydintys veiksmai ir apeigos). 

Dešiniąją priešybės pusę gyvenimas remia jam giminingos 
semos: ugnis, aukštai, jaunas, raudonas. „Gynant [gyjant] ligo- 
nies veidas skaistė[ja], t. y. daros aiškiai raudonas“ LKŽ XII 665. 
Jei buriant norima sužinoti, kokia lemtis ištiks ligonį, stebima 
nuoviro spalva: „Raudonų raudonų pivonijų virini. Nu, ir tada 
žiūri: kad ružava, tai atgis ar didelis, ar mažas, o kad baltas, tai 
jau mirs, neatgis“ LTR 6447 (1291); 114, 124. 

Mitinėje sakmėje apie nuvargintą sielą, kai vienas kelei- 
vis užmiega, iš jo burnos išlekia paukštytė. Keleivio draugas 
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susidomėjęs žiūri į ją ir neleidžia grįžti atgal. Kai tik paukštytė 
paskrajojusi vėl atlekia, jis uždengia draugo burną. Ir taip 
keletą kartų. Jau mato, kad draugas ima balti. Susirūpina, bet 
paukštytės kaip nėr, taip nėr. Galų gale atlekia, bet pamažu 
pamažu. Žmogus nebeuždengia draugo burnos ir įleidžia ją į 
burną. Kai tik įleidžia, žmogus vėl paraudonuoja, atsigauna ir 
atbunda VSV 176. 

Švenčionių apylinkėse tikima, kad norint išgaišinti iš namų 
blakes, reikia vieną įdėti į karstą ir tarti: „Raudona, eikit pas 
baltą“ LMD III 20 (95). 

Jeronimo Prahiškio liudijimu, senieji lietuvių Žyniai „atei- 
davo naktį prie ugnies, o rytą klausinėjančiam atsakydavo matę 
prie šventosios ugnies sergančiojo šešėlį, kuris sušilęs [atgijęs) 
rodydavęs mirties arba gyvybės ženklus: išgysiantis ligonis stovė- 
davo veidu į ugnį, 0 jeigu stovėdavęs nugara [veidu į vandenį), 
reiškė, jog mirs“ 110, 85. Tai dar kartą patvirtina bendrą nuo- 
statą: ugnis — gyvenimas, vanduo - mirtis. 

(1) Balta - juoda - raudona. Natūralu, kad tarp vandens ir 
ug-nies įsiterpia žemės elementas (esame pastebėję, kad ją gali 
simbolizuoti našlaitės karvutė). Ašies viduriui (žemei) tenka 
juoda spalva. Čchandogja upanišadoje sakoma: „Raudonas 
ugnies pavidalas — karščio pavidalas, baltas — vandens, juodas — 
maisto“ (VI, 4, 1). Senųjų indų mitologema analogiška Vincento 
Bakučio užrašytam pasakojimui apie Žmogui pasirodžiusias juo- 
dą, raudoną ir baltą moteris. Paaiškėja, kad juodoji moteris — 
badas, raudonoji - karas, o baltoji - mirtis DSP 255. Tokią spalvų 
gamą išlaikė ir senieji ritualai. 

(2) Panevėžio apylinkėse dar XIX a. pastatę naują namą 
pirmiausia įleisdavo lokį. Jei jis eidavo nesipriešindamas, tikė- 
davo, kad jame nėra blogų dvasių. Tada atnešdavo juodą vištą 
ir paduodavo lokininkui, kuris, laikydamas ją virš vandens, at- 
kalbėdavo maldas ir nukirsdavo galvą. Vandeniu, susimaišiusiu 
su krauju, pašlakstydavo trobą 32, 28. Be abejo, tai - sakralinė 
apeiga, skirta entropijai pašalinti ir namui „įrašyti“ į kosmą. 
Juodos vištos raudonas kraujas maišomas su baltu vandeniu. 
Sitaip atkuriama trinarė pasaulio ašis. Lieka tik atkurti 4 pasau- 
lio šalis. Tuomet vandens ir kraujo miešiniu šlakstomi 4 namo 
kampai (sienos) ar pan. Iš tiesų už vandens ir kraujo (balto ir 
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raudono) slepiasi vandens ir ugnies archetipas. Mitikoje tik iš 
vandens ir ugnies susiliejimo atgimsta pasaulis. 

Nijolė Laurinkienė pastebi, kad sen. indų įsivaizdavimu, 
kuriant visatą pirminiuose vandenyse plūduriuoja gyvybės sėkla. 
Iš dugno pakyla žemės grumstas ir plaukioja paviršiuje. Paskui jis 
išauga ir tampa kalva, kurioje paslėptos gyvenimo gėrybės. Jas 
saugo Vritra. Griaustinio dievas Indra užmuša drakoną. Iš kal- 
vos išsiveržia gyvybė dviem formomis - vandens ir ugnies 72, 14. 

(2) Su ankstesnėmis apeigomis iš esmės sutampa Liberto 
Klimkos aprašytas ritualas. Sv. Mikalojaus dieną (gruodžio 6-ąją) 
neva už sunkų rudens triūsą būdavo pamaloninami arkliai. Sei- 
mininkas į ėdžias pripildavo avižų ir aptaškydavo jas juodo gai- 
džio krauju 64, 83. Su baltomis avižomis sumaišytas juodo gaidžio 
raudonas kraujas ženklina iš trijų sferų - vandens, žemės ir ug- 
nies — susidedančią pasaulio ašį. Keturkojis Žirgas atkuria 4 šalis, 
o šalia stovintis šeimininkas — pasaulio centrą. Avižų ir kraujo 
susijungimas atkartoja vandens ir ugnies vienį, kuris leidžia iš 
naujo užgimti pasauliui. 

(3) Kad būtų lengvesnis gimdymas, Serbijoje moterys 
prisiriša prie juosmens duonos, užmaišytos su juodo gaidžio 
skiauterės krauju, kalėdinėmis mielėmis ir vynu. Gaidys turi 
būti be dėmės 186, 130. Juodo gaidžio skiauterės raudonas krau- 
jas, sumaišytas su baltais miltais, ženklina tų pačių sferų — 
žemės, ugnies ir vandens - jungtį. Su duona nešiojama sidab- 
rinė moneta ir aukso gabalėlis 186, 130. Šie simboliai taip pat 
atitinka triadą balta - juoda - raudona. 

(4) Makedonijoje, Maleševo apylinkėse, gydantis nuo blo- 
gos akies (užkerėjimo, nužiūrėjimo) prie raudono siūlo pririša- 
ma balta pupa ir pakabinama dūmtraukyje, kad pajuoduotų. Po 
to siūlą su pupa reikia nunešti į mišką ir pririšti prie erškėtrožės 
186, 134. 

(5) Slovėnijoje sklando girdas apie Gorjancos koplyčią, 
kurioje buvo saugomas akmuo su daugybe juodų, baltų ir rau- 
donų taškų. Pasakojama, kad tarp jų pasirodydavusi šv. Ona su 
dukrele Marija ir išpildydavusi moterų prašymus 186, 142. 

Iš pavyzdžių matyti, kokią ritualinę reikšmę turi baltos ir 
raudonos spalvų susijungimas. Nepaprastą jų vaidmenį pasaulio 
rekreacijoje patvirtina ir kai kurie Naujųjų metų papročiai. 
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(Sen. semitų etikos kodekse: balta — garbė, juoda —- gėda, 
raudona — nuodėmė 159, 147; gruzinų tautosakoje devo mirtis 
įsikūnijusi trijuose paukščiukuose: raudonas — jo jėga, baltas — 
protas, O juodas — dvasia GDB 16.) 

Baltų pasaulėžiūros tyrinėtojas N. Vėlius mano, kad juoda 
ženklina apačią (vandenį), balta — viršų (ugnį), o raudona — 
tarpinę padėtį (žemę) 120, 36. Anot jo: „Lietuvių liaudies pasa- 
kose, užkalbėjimuose dažniausiai pasitaiko šios trys spalvos: 
juoda - raudona - balta arba mėlyna - raudona - balta (mėlyna 
spalva savo reikšme dažnai atitinka juodą). Zr. kai kuriuos 
pasakos „Ežys karaliaus žentas“ AT 441 variantus, kuriuose 
jaunikis ežys pas karalių atjoja pakaitomis tai ant raudono, tai 
ant mėlyno, tai ant balto gaidžio LMD I 318 (10); užkalbėjimus 
apie baltą, mėlyną bei raudoną rožę LT V 897-898 ir daugelį kitų 
lietuvių tautosakos kūrinių“ 120, 36. 

Šios spalvos išsidėsto kita tvarka, tačiau jų pobūdis sutam- 
pa. O tai svarbiausia. 

Vanduo - kraujas. Kraujo prigimtį slepiančią uždangą pra- 
skleidžia Daiva Vaitkevičienė. Anot jos, apie ugninį kraują kal- 
ba apžadėjimai: „Ugniavystas kraujas, paparcia žiedas, Apraima 
upe. Tegul šitas kraujas nustas teket“ LMD I 946 (9). Jam priski- 
riamas didelis karštis, plg. frazeologizmus: kraujas užsidegė, 
kraujas užvirė gyslose (perpyko), karšto kraujo (energingas), 
kraujas kaista (jaudinasi) FŽ 347-349; transformacija į ugnį: de- 
ganti ugnis atsiranda iš mitinių būtybių kraujo, plg.: „Paėmė 
Liucipierių toks pyktis, kad ėmė jis kočiotis voliotis po žemę. Jo 
kraujas virė, degė iš pykčio. Iš čia ir pasidarė pragaras“; „Jėzus 
metė savo kraują ir padarė pragarą degantį“. Retsykiais rusvai 
(kraujo spalva) žydintys augalai tapatinami su ugnimi: ug- 
niažolė (Chelidonium majus), kurią pažeidus ima bėgti oran- 
žinės sultys, dar vadinama kraujuote. Liaudies medicinoje ji 
naudojama kraujuojant: „Jei macnai kraujai aina moteriškei, 
gerc reikia“ LTR 6447 (185); 114, 105-106. 

Lašinant aukos kraują į vandenį rekreacinėse apeigose 
vanduo susijungia su kraujo archetipų — ugnimi, ir iš naujo 
atkuria pasaulį. 

Pienas - kraujas. Iš Adomo Brėmeniečio knygos „Ham- 
burgo bažnyčios istorija“ (1075 m.) sužinome, kad vakarų bal- 
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tai: „Kinkomų gyvulių mėsą naudoja maistui, 0 jų pieną ir 
kraują geria taip, kad, sako, net pasigeria.“ Be to, 129-oji scho- 
lija paaiškina, kad pieną, maišytą su krauju, geria ne tik sem- 
bai, bet ir romėnams pažįstami getai BRŠ I 191. Apie kumelių 
pieną, kurį aisčių žemėje geria karaliai ir diduomenė, pirmasis 
užsimena IX a. Anglijos karaliaus Alfredo Didžiojo pasiuntinys 
Wulfstanas. Petras Dusburgietis patikslina, kad prūsai prie jo 
neprisiliečia, jeigu jis nepašventintas BRŠ I 345. Todėl pieno ir 
kraujo miešinys (kaip vandens ir ugnies analogas) galėjo būti 
geriamas per tam tikras apeigas — baigiantis seniesiems me- 
tams, įveikiant kalendorines sandūras, siekiant užtikrinti sklan- 
dų perėjimą iš vieno ciklo į kitą ir t. t. 

Abu elementai naudojami ir per sen. romėnų iniciacijas, 
kurių reminiscencijos, manoma, išliko Luperkalijų apeigose. 
Aukojamo ožiuko kraujyje pamirkytu peiliu paliečiama jaunuo- 
lio kakta ir nuvaloma kuokšteliu piene suvilgytos vilnos. Be to, 
jaunuoliai privalo juoktis 179 I 115. 


KELIONĖ AŠIMI 


„Aš tį nebūsiu  čiužajan šanely, Apvirsiu pilkuoju unteti, 
Plauksiu per giliom maretėm; Apvirsiu pilkuoju geguti, Atskrisiu 
per žaliom girelėm. Aš tį nebūsiu čiužajan šanely, Aš apvirsiu ma- 
žuoju paukšteti Ir atskrisiu aukštais kalneliais“ LMD III 76a (3), - 
virkauja jaunamartė, nutekėjusi svetimon šalelėn. 

Analizuodami archajiškąsias austes susiduriame su reiški- 
niu, kai individas tarsi keliauja vertikaliąja ašimi (panašiai kaip 
M. Eliade žynys) ir persikelia iš vieno pasaulio aukšto į kitą. 
Siuo veiksmu herojus labiausiai priartėja prie Dievo. Nusikel- 
damas į mitinę pradžią, pakartoja Dievo kūrėjo pasaulio at- 
statymo veiksmą, t. y. dalyvauja pasaulio atkūrimo rituale. 

Kristus taip pat keliauja pasaulio ašimi. Mistinę Viešpaties 
kelionę pasaulio ašimi ženklina: prikalimas prie kryžiaus (pa- 
saulio vidurys), nužengimas į pragarus (pasaulio apačia) ir 
įžengimas į dangų (viršus). Tai patvirtina pagrindinės krikščio- 
niškojo tikėjimo nuostatos: „buvo prikaltas prie kryžiaus, nu- 
miręs ir palaidotas; nužengė į pragarus; trečiąją dieną kėlėsi iš 
numirusių; įžengė į dangų“. Iš žemės Kristus nusileidžia į 
pragarus, o prisikėlęs kyla į dangų. Tuomet visi trys pasaulio 
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aukštai —- žemė, dangus ir pragaras - tampa „pereinami“, O visos 
trys stichijos — žemė, vanduo ir ugnis — susilieja į vieną. Kos- 
mine prasme šitaip atkūriamas (o krikščioniškąja ir atperka- 
mas) pasaulis. Sios analogijos neturi stebinti, nes naujieji 
krikščionybės rūmai buvo statomi ant senųjų IDE religijų pa- 
matų. Jų koncepcijos per ilgus amžius buvo ištobulintos ir vi- 
siems suprantamos. Todėl krikščionys ritualams pritaikė ir se- 
nuosius simbolius, ir kosmologinius modelius. Nereikėjo kurti 
nieko naujo. 

Alexey P. Okladnikov pastebi, kad panašiu būdu per rituali- 
nę medžioklę keliauja evenkai. Persekiodami briedį, kurį 
įsivaizduoja kaip Visatą, sudėtą iš trijų dalių, jie iš viduriniojo 
pasaulio nusileidžia į apatinįjį ir įkandin grobio pasikelia į vir- 
šutinįjį 190, 59. 

Atrodo, kad ši kelionė - procedūrinė, be kurios negali 
įvykti kosmogoninis ritualas (nei vestuvės). Kiekviena proga 
ritualo kūrėjai stengiasi pabrėžti, kad pasaulis -— triaukštis. Aus- 
tėje „Vėjų motina“ (AT 516 B) veikiantys Vėjai, regis, ženklina 
dangų, giria ir jos Žvėrys —- žemę, o plaukiantys per marias 
gyvūnai — marias arba požemį. Be to, Juozapas — vienas trijų 
brolių, kuris gali pasiversti vanagu arba vilku, Vėjų sodą siaubia 
trys milžinai, Vėjų motina dovanoja tris obuolius, marių pana 
tris kartus grasina Juozapui ir t. t. 

Kaip vyksta herojaus kelionė? Antrosios Saulės 
ieškodamas Juozapas atklysta į girią ir įgyja 4 gyvūnų - liūto, 
vanago, skruzdės bei vilko — palankumą ir galią pasiversti vienu 
jų. Pasiverčia vanagu ir atskrenda iki Vėjų motinos, išsaugo 
sodą ir gauna tris obuolius, po to greičiausiai pasiverčia vilku 
(ne vanagu kaip pasakojime) ir atbėga prie marių kranto, pa- 
laukia vakaro, kol į salą grįžta panos bulius su trimis karvėmis, 
įsikimba buliui į uodegą ir perplaukia per marias. Išlipęs iš 
vandens saloje pasislepia po beržiniu kelmu LSŽ 51-54 arba DSP 
309-—313. 

Archetipų, su kuriais susitinka herojus, pobūdis atskleidžia 
įdomų reiškinį, kaip jis persikelia iš vieno pasaulio aukšto į kitą. 
Nuo žemės (žvėrių pasaulio) Juozapas pasaulio ašimi kyla aukš- 
tyn (vėjų pasaulin), o paskui nusileidžia į požemį (plaukia ma- 
riomis) — pabuvoja visuose pasaulio aukštuose. 
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Minėtaisiais atvejais pasaulio rekreacija vyko zigzagine 
tvarka: iš pradžių buvo atkuriamas pasaulio vidurys, po to 
apačia ir galų gale — viršus (arba atvirkščiai). Iš kitų folkloro 
pavyzdžių matyti, kad galima kopti pasaulio ašimi iš apačios į 
viršų ir atkurti vieną po kito visus tris jo aukštus. 

Svedų austėje Kūtvėla, kai raitelį baigia pasivyti trolis, 
žirgas pirmiausia liepia išpilti butelį su vandeniu. Už veikėjų 
nugarų atsiranda didžiulis ežeras, kurio senis negali taip greitai 
perplaukti. Antrą sykį vaikinas meta šepetį ir iš jo iškyla giria. 
O kai prijoja aukštą kalną, visą iš stiklo, Žirgas taria: „Jei tik 
įkopsim į šį kalną, būsim laisvi.“ Suoliuojant į jį, Žirgas liepia 
paberti iš dėžutės pagaliukus — šie pavirsta didžiuliais rąstais ir 
užgriuvę sutraiško trolį. O kai jie atsiduria kalno viršuje, Žirgas 
jam liepia eiti į pilį, kuri „visai netoli“, ir prašytis sodininko 
padėjėjo vietos ŠPE 143. Mitinė kelionės prasmė — tik atkūrus 
pasaulio vertikalę, sunaikinamas trolis, t. y. įveikiamas gai- 
valas. 

Kelionė per pasaulio aukštus neretai minima vestuvių dai- 
nose. Per piršlybas jaunoji prašo tėvelio neleisti jos už tolimo 
bernelio, nes per metelius neatlankys nė kartelio, nebent 
paimtų gegutės lekimėlį, žuvelės nerimėlį — per žalias girias 
gegula parlėktų, per gilias marias lydekėle pernertų, už balto 
stalalio roželi pražydėtų LLD II 617-618. Mergelė lekia gegula, 
neria lydekėle, sėdi viešnele už balto stalalio. Sie įvaizdžiai at- 
spindi jos kelionę pasaulio ašimi. Gegutė atkuria pasaulio viršų 
(oro stichiją), lydeka - žemutinį laiptą (vandenį), sėdinti už sta- 
lo viešnia — trečiąją, viduriniąją pasaulio dalį (žemę): ji — pa- 
saulio centras, keturi stalo kampai arba jo briaunos - tarsi 4 pa- 
saulio šalys, o žydinti rožė — pasaulio medis, po kuriuo vyksta 
vestuvių (ir pasaulio atkūrimo) ritualas. 

Arba mergė stebisi didžiais dyvais, stebuklais, kad trys jos 
norėję: vienas atbėgęs smilčių kalnužiu, jam kelužį parodžiusi, 
antras atbėgęs bėru žirgužiu, bet jo nenorėjusi, 0 trečias — juo- 
du laivužiu, į kurį pati įsėdusi LLD II 500. Atrodo, kad smilčių 
kalnužis, bėras Žirgas ir juodas laivužis susiję su trimis sfero- 
mis, trimis pasaulio pakopomis: kalnas ženklina orą, Žirgas — 
žemę, o laivas — vandenį. Atskiras sferas žymi ir spalvos: kalno 
smiltys — baltą arba geltoną (oras), bėras žirgas —- rusvą (žemė), 
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laivas — juodą (vanduo). Mergė keliauja iš vieno pasaulio aukš- 
to į kitą, kol atkuria tris sferas — orą, žemę ir vandenį. Iš 
sėdančios į juodą laivą mergelės įvaizdžio galima suprasti, kad 
pasaulio atkūrimas baigiasi vestuvių ritualu. 

Mergelės kelionė pasaulio ašimi gali vykti ir tokiu būdu: ji 
pasiverčia mėlynu karvelėliu ir insileidžia žalion pievon. Ateina 
Jurgis su plieno dalgeliu, ketin pjauti žalių pievų. Ana pa- 
siverčia geltonu karosėliu ir insileidžia sraujon upelėn. Ateina 
Jurgis su šilko tinklu ir ketina gaudyti geltoną karosėlį. Mergei 
nebėra kas daryti, reikia už Jurgio eiti LLD II 486—487. 

Pastarasis motyvas pasižymi daugeliu variacijų. Viena jų: 
mergelė nueina į žalią girią ir pasiverčia raiba gegute. Ateina 
našlelis su aukso plintele (šautuvu), žada šauti raibą gegutę. Ji 
nuskrenda į žalią lanką ir pasiverčia baltu dobilėliu. Ateina 
našlelis su šviesiu dalgeliu, žada kirsti dobilėlį. Mergelė nueina 
į sraunų upelį ir pasiverčia marga lydekėle. Ateina našlelis su 
šilku tinkleliu, žada gaudyti margą lydekėlę LLD II 482—483. 

Tris pasaulio aukštus, atrodo, ženklina karvelėlis arba ge- 
gutė (oras), žalia pieva arba baltas dobilėlis (žemė), karosėlis 
arba lydekėlė (vanduo). 

Kuo kultūra senesnė, tuo ši kelionė fiziškai ryškesnė ir ap- 
čiuopiamesnė. Tiktai vėlesnės deformuotos epochos beveik 
nebeakcentuoja fizinės kelionės, o ją pakeičia atskirų pasaulio 
aukštų (stichijų) simboliais. Kintantis jų pobūdis turi įtikinti, 
kad herojus atsiduria vienoje ar kitoje zonoje (nebereikia skristi 
į dangų arba leistis į marias kaip Juozapui, užtenka prie 
Naujųjų metų vaišių stalo suvalgyti obuolį ir išgerti gurkšnelį 
vandens arba vyno). 

Dar viena kelionės ypatybė — pagal laiką ji sutampa su 
vestuvių ritualu. Kelionė ir vestuvės - to paties pasaulėkūros 
ritualo dalys. 

Kaip mergelė keliauja vertikaliąja ašimi ir kokie šios ke- 
lionės ypatumai, šįsyk uždangą praskleidžia norvegų austė Dvy- 
lika laukinių gulbinų NDL 106 (Dvylikos brolių, juodvarniais laks- 
čiusių analogas). 

Snieguolės išteisinimas. Mergė kyla vertikale aukštyn ir ją 
atkuria, tačiau ši kelionė nėra paprasta. Kiekviename pasaulio 
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aukšte ji išbandoma ir priverčiama iškęsti didžiausias fizines ir 
moralines kančias. Pasaulio apačioje broliai rengiasi ją 
nužudyti, nes ji esą kalta dėl jų nelaimių. Tik pažadėjusi juos 
išgelbėti, mergelė išvengia mirties. Visą laiką sunkiai dirba: nuo 
ryto iki vakaro pelkėje lenkia nugarą raudama pūkus, o vakare 
parėjusi namo juos kedena ir verpia siūlus NDL 104. 

Pasaulio viduryje ją išbando senoji karalienė. Mergė nešne- 
ka, neverkia, nesijuokia, todėl laikoma ragana. Ji audžia marš- 
kiniams audeklą. Negana to senoji karalienė mergės vaikus 
išmeta gyvatėms ir visokiems siaubūnams, lūpas ištepa krauju ir 
apkaltina vaikų nužudymu. 

Pasaulio viršuje mergelę bando karalius, kuris liepia ją su- 
deginti gyvą. Pasmerktoji siuva marškinius ir kepuraites bro- 
liams. Kai ją veda sudeginti ant laužo, jauniausiojo brolio marš- 
kiniams lieka neprisiūta kairioji rankovė NDL106. 

Galima įtarti, kad ašies apačia (vanduo, pelkė) susijusi su 
12 brolių gulbinų. Jiems, kaip magiškojo lygmens atstovams, 
atskleistos visos magijos ir kerų paslaptys. Jie Žino, kaip 
panaikinti ant jų kritusį užkeikimą, ir galimybę atvirsti 
žmonėmis. Snieguolei nevalia nei kalbėti, nei juoktis, nei verk- 
ti, nes kalba, juokas ar verksmas gyvuosius išduodantys atribu- 
tai VDS 7. 

Viduriniojoje žemės (motinos gimdytojos) sferoje valdžia 
priklauso senajai karalienei (raganai). Ji, ko gero, priima 
marčios vaikus (pirmoji sužino apie jų gimimą ir ištepa lūpas 
krauju), bendrauja su gyvatėmis (žemės simbolis), nes joms 
atiduoda ką tik gimusius kūdikius. Cia greičiausiai gaminami 
drabužiai (audžiamas audeklas), auginami įvairūs naminiai gy- 
vuliai, paukščiai, žemės kultūros, kaupiamos maisto atsargos. 
Neatmetama prielaida, kad šiai sferai atitenka svarbiausias — 
ekonominis — vaidmuo. 

Jaunajam karaliui priklauso aukščiausio suverenumo 
karinė-juridinė funkcija. Jis teisėjas, nes nuteisia jaunąją 
karalienę. Kituose šios austės variantuose apie kūdikių atsira- 
dimą karaliūnas sužino būdamas mūšio lauke - taigi matyti, kad 
jis vykdo ir karinę funkciją. Kaip jau minėta, valdovas nebegali 
Snieguolei dovanoti už trijų vaikų „nužudymą“ ir atiduoda ją 
gyvą sudeginti. Pastarasis motyvas parodo jo valdžią ugniai. 
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Galima suprasti, kad jam priklauso viršutinė ašies dalis, kurią 
reprezentuoja ugnis. 

Tokiu būdu Snieguolė, perėjusi ir dangų, ir pragarą (brai- 
džiojusi po pelkių vandenį - pasaulio apačia; gimdžiusi vaikus: 
lova, ragana, gyvatės - žemė (vidurys); užkelta ant liepsnojančio 
laužo: skrendantys paukščiai, ant žirgų atjoję broliai kariai — 
ugnis (pasaulio viršus), sėkmingai įveikia visus pasaulio aukštus 
ir grįžta į žemę. Tuomet jai grąžinami vaikai ir visos su 
karalienės titulu susijusios regalijos. Vadinasi, ji sėkmingai 
įveikė vestuvių virsmą, išlaikė jai skirtus bandymus ir atkūrė 
pasaulį. 

Marškinių siuvimas. Visus trejus metus Snieguolė ne tik 
neprataria nė žodžio, bet iš pelkių pūkų gamina (verpia, audžia ir 
siuva) marškinius. Galbūt nevertėtų tiek daug kalbėti apie juos, 
jeigu atminties neatgaivintų XX a. etnoaprašai. Marškinių do- 
vanojimo paprotys, galima sakyti, beveik išliko iki šių dienų. Nuo- 
taka jaunikiui dovanoja marškinius, vedys jaunajai — batelius. 

Anot Angelės Vyšniauskaitės, Dzūkijoje (Lietuva) nuotaka 
turi pasiūti ir kuo gražiausiai išpeltakiuoti jaunikiui skirtus ves- 
tuvinius marškinius — jais jungtuvių rytmetį uošvienė apvelka 
atvykusį jaunikį 122, 294. Vakariniame Eifelyje (Vokietija) XX a. 
pradžioje jaunikis nuotakai dovanodavo vestuvinius batelius, o 
nuotaka jaunikiui - marškinius. Iki XX a. audeklą marškiniams 
nuotaka ausdavo pati. Dovanotus marškinius vedys užsivilkdavo 
tiktai per vestuves, antrąsyk jie buvo velkami jo mirties dieną 
151, 16. Austrų nuotaka išrinktajam skirtus marškinius turi siūti 
pati 151, 49. Sveicarų jaunamartė dovanoja vienus arba kelis 
marškinius (Galen, Liucerna, Freiamtas, Bernas, Vizentalis, 
Neienburgas, Vaadtas, Tesinas ir kt.). Ta proga ji pati siuva 
marškinius iš baltos drobės, o jų krūtinę papuošia savo inicia- 
lais. Jeigu sužieduotuvės išyra, dovanos grąžinamos 151, 98. 

Tiek herojus, tiek jo marškiniai gali ženklinti penkianarę 
(horizontaliąją) pasaulio dalį. Taigi, galima sakyti, neišleisdama 
marškinių iš rankų (nenutraukdama jų gamybos) Snieguolė, 
būdama tos penkianarės struktūros centre, keliauja iš vieno 
aukšto į kitą ir tokiu būdu atkuria pasaulį. Įstabu, kaip apsi- 
vilkusi marškiniais užkeikta būtybė (juodvarnis, gulbinas, vilkas 
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ir t. t.) atgauna pirmykštį pavidalą. Tai labai svarbu suvokti. Va- 
dinasi, mitiniu požiūriu, padovanojusi išrinktajam (užmetusi 
ant pečių) marškinius, nuotaka išvaduoja jį nuo „užkeikimo““, 
tiksliau, parveda iš mirusiųjų pasaulio (tiktai iš nespėtos 
prisiūti jaunėlio rankovės lieka kyšoti gulbės sparnas). 

Jono kelionė. Dar įdomiau, kad kelionę pasaulio ašimi gali 
modeliuoti socialinė berno padėtis. Keičiantis jo veiklos 
pobūdžiui (ardui), keičiasi ir jo užimama vieta pasaulio ver- 
tikalėje. Pirmiausia herojus atsiduria pasaulio apačioje. Kai 
gimsta sūnus Jonas, jo lopšyje atsiranda raštas, kuriame skelbia- 
ma, kad po dvidešimties metų jį prarysianti žemė. Kai bernaitis 
nukrenta į kitą pasaulį, atsidaro geležinės durys, išeina senis ir 
sako: „Dvidešimt metų aš tavęs laukiau, tik sulaukiau. Dabar 
turi man ištikimai tarnauti“ LSŽ 54. 

Kitąsyk jaunikis į pasaulio apačią nusileidžia savo noru, 
atsitiktinai. Išvarytas iš namų Kūtvėla paklysta girioje, vėliau 
keliauja Žiburėlio link, prieina upę, vargais negalais perbrenda 
ją ir patenka į pilį, kurioje sėdi senas seneliukas ir kažką rašo 
ŠPE 140. 

Galima įtarti, kad požeminio pasaulio prieigas šį kartą 
simbolizuoja tamsa, 0 pragarą nuo žmonių pasaulio skiria gili 
upė, kurią Kūtvėlai pasiseka pereiti. 

Pagrindinio herojaus nusileidimas į požemį arba pragarą ne 
visada pastebimas arba aiškus, tačiau jo buvimą neretai patvir- 
tina veidrodinė reiškinio pusė — jaunikaičio grįžimas į šviesųjį 
pasaulį. Dar galima priminti, kad visais atvejais velnias vejasi 
jaunikaitį, bet negali peržengti tamsos ir šviesos (požemio ir 
žemės) ribos. Jonas pabalnoja arklį, paleidžia šunį, priskina 
maišą obuolių ir sėda ant Žirgo. „Išjojo į pusę kelio — parbėgo 
burtininkas. Jau nėra Jono. Neranda daiktų jis - mato, kad jau 
Jonas išbėgo. Įpuolė į vaistinę atsigerti stipriųjų vaistų. Vaistai 
buvo apmainyti: stipriuosius Jonas išgėrė, o silpnuosius bur- 
tininkui pastatė. Pradėjo Joną vytis. Iki pusės kelio atbėgo — 
neįstengė, nepavijo. Jonas išjojo į šviesią pasaulę. Pataikė prie 
karaliaus sostinės“ LSŽ 54. 

Jonui pabėgus iš požemio (pragaro) ir patekus į šviesų 
pasaulį keičiasi jo socialinė padėtis — iš burtininko tarno tampa 
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sodininku. Šiuo atveju Jonas pakyla pasaulio ašimi iki antrojo 
aukšto arba centro. Nekyla abejonių, kad ši sfera priklauso 
žemei (jaunikaitis dirba žemės darbus sode arba neretai yra 
vadinamas žemkasiu). 

Lieka neaptarta pati aukščiausia pasaulio ašies dalis, atitin- 
kanti orą arba ugnį. Socialinės veiklos požiūriu, ji, regis, 
priklauso kario luomui. Iš pradžių sunku patikėti, kad dangus 
gali kuo nors sietis su kario užsiėmimu, tačiau ritualo kūrėjų ši 
aplinkybė, atrodo, nė kiek neglumina. Kai Jonas pasirengia 
kautis su slibinu, pradeda dėtis įstabūs dalykai: „Arklys sugrįžo 
atgal, atnešė jo drabužius, kardą. Apsirengė, užsėdo ant arklio 
ir išjojo. Nė vienas Žmogus nematė jo jojant žeme, jis padangė- 
mis ėjo. Nusileido aikštėje, kur buvo šėtoniška kariuomenė, 
dideliai gražiai apsidaręs, plaukai auksiniai. Jonas išmušė slibi- 
no visą kariauną. Slibinas vos tik ištrūko iš jo. Paėmęs karaliaus 
dukterį ant arklio, iškilo į padanges. Karalius nematė, kur jis 
dingo. Parnešė į jos tėviškę, laukė karaliaus parvažiuojant“ LSŽ 
54. Kitas variantas: „Kai užsėdo karalaitis joti, žibėjo visas kaip 
saulė. Tuoj pakilo į orą ir akimirką atsirado ten, kur uošvis 
kariavo. Kai ėmė su savo kardu kirsti, tuoj visus priešus išmušė. 
Uošvis su savo žentais ėmė rėkti: „Gelbėtojau! Vaduotojau! 
Stebuklas! Stebuklas!“ Jie norėjo tą vaduotoją iš arti pamatyti, 
bet karaliūnas iškilo į orą ir nulėkė“ LNV 28. 

Iš pastarųjų liudijimų matyti, kad pasaulio ašies viršus 
(oras) iš tiesų gali sietis su kario ardu. Tuomet herojaus kopimą 
vertikale aukštyn ženklintų trys socialiniai sluoksniai: burtinin- 
ko padėjėjo (tarno), sodininko (žemkasio) ir kario. Todėl jie, 
regis, tuo metu sudarė ir pačią IDE visuomenę. 

Japonijoje perėjimą iš vienos amžiaus grupės į kitą lydi sudėtingas 
apeigų kompleksas — skirtingų šukuosenų ir aksesuaro spalvų charakteris. 
Mineko Iwasaki atsiminimuose rašo, kaip ji, sulaukusi dvidešimties, žengė 
aukštyn ir atliko apykaklės pakeitimo ritualą, skirtą pereinant iš maiko — 
„jaunosios šokėjos“ į suaugusią geiko - „meno meistrę“ 51, 6. Maiko keičia 
šukuoseną penkis kartus ir taip pažymi žingsnius, nueitus siekiant tapti gei- 
ko. Per ceremoniją merginos viršugalvio kuodas simboliškai pakerpamas — 
taip parodomas perėjimas iš mergaitės į jaunos moters amžių (šukuosena 
tampa kaip suaugusios) 51, 212. Per erikajės - apykaklės keitimo apeigas, 
raudona siuvinėta mažosios šokėjos apykaklė pakeičiama balta suaugusios 
geiko apykakle. Tai būna sulaukus dvidešimties metų. Nuo tada geiko, kaip 
menininkė, privalo išsilaikyti pati 51, 214. 
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SIDABRO ŠULINYS 


Herojaus kelionę pasaulio ašimi aukštyn ženklina ne tik jo 
užsiėmimas (verslas), bet ir tam tikra savotiška elgsena, susijusi 
su plaukais. Tarkime, kad sodininko galva su auksiniais plaukais 
yra pačios Saulės (arba ugnies) personifikacija ir kartu 
pasekime kaip didėja (auga) šio simbolio reikšmė. 

Kai jaunikaitis nusileidžia į pragarą, jo plaukai nesiskiria 
nuo kitų. Tačiau nelauktai atsitinka keistas dalykas: prieš išvyk- 
damas į kelionę burtininkas liepia bernaičiui išmatuoti šulinio 
gelmę. O arklys Jonui pataria kaip tai padaryti: „Siek su ranka 
ir pasieksi vandenį nuėjęs.“ Iš vandens ištraukia auksu aplipusią 
ranką, išsigandęs nusišluosto ją į plaukus — ir ranka, ir plaukai 
pasidaro auksiniai. Bėga pas arklį: „Tai, arkleli, pasidariau! Kur 
man dingti? Už tat mirti turėsiu“ Ir abu pradeda ruoštis bėgti iš 
burtininko dvaro LSŽ 54. 

Panaši įvykių raida matyti ir kitose austėse. „Ponas <-> 
išėjo savais reikalais, 0 tarnas ten vaikščiojo vaikščiojo, be- 
vaikščiodamas susimanė dar sykį eiti pažiūrėti. Atidarė duris, 
žiūri — vidury to kambarėlio sidabro šulinys. Jis įkišo pirštą į tą 
šulinį, pirštas pasidarė šviesus kaip sidabras. Dabar jam sako 
toji kumelė: „Sįsyk tau nebedovanos ponas, kai pareis; dabar tu 
visas lįsk į šulinį.“ Tas tuojau įlindo - pasidarė visas šviesus kaip 
saulė. „O dabar, - sako kumelė, - paimk rankšluostį, šepetį ir 
kočėlą, sėsk ant manęs atbulas, kad tau būtų geriau matyti, ir 
mudu bėgsim“ LPB 127. Peršasi išvada, kad pirmajame aukšte — 
pragare — apie auksinius vaikino plaukus žino tik jis ir Žirgas. 

Antrajame pasaulio aukšte — žemės paviršiuje — bernas 
pradeda dirbti sodininku. „Jonas galvą apsirišęs su skepeta, 
nerodo niekam savo plaukų“ LSŽ 54. Žirgas draudžia jauniui 
„kam nors su plika galva pasirodyti —- tegul niekas nepamato jo 
deimantinių plaukų“ LNV 28. Herojus darbuojasi sode 
užsimaukšlinęs kepurę, samanų peruką arba apsigobęs jaučio 
oda. Tačiau vieną sykį „gerai privalgė ir išgėrė, net kakta jam 
įkaito, tai tą savo kepurę kilsterėjo. Karalaitė pro langą pamatė, 
kad jo galva tokia šviesi, tarė sau: „Jau čia tai geras paukštis...“ 
LPB 127. Arba trys seserys caraitės pamato po medžiu gulintį 
žmogų — ne žmogų. Dvi išsigąsta, o jauniausioji caraitė Natalja 
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truputį pakelia jaučio odą ir mato: iki alkūnių bernelio rankos 
auksinės, o iki kelių kojos sidabrinės. Ir, kai Ivanas atneša 
kraitelę auksinių obuolių, Natalja jį išsirenka savo vyru RAK 90. 
Kitais atvejais jauniausioji karaliaus duktė į sodininką sviedžia 
auksinį obuolį ir taip pat už jo išteka. Vadinasi, herojui pasiekus 
antrąją pasaulio pakopą, auksinių plaukų paslaptį sužino dar 
viena būtybė - jauna mergina, būsimoji sužadėtinė. 

Padėtis visiškai pasikeičia, kai jaunikaitis pasiekia 
aukščiausiąjį pasaulio laiptą, t. y. tampa kariu. Tuomet auksi- 
nius plaukus pastebi visi, nors jo paties neatpažįsta. „Nė vienas 
žmogus nematė jo jojant žeme, jis padangėmis ėjo. Nusileido 
aikštėje, kur buvo šėtoniška kariuomenė, dideliai gražiai apsidaręs, 
plaukai auksiniai“ LSŽ 54. „Kai užsėdo karalaitis joti, žibėjo visas 
kaip saulė. Tuoj pakilo į orą ir akimirką atsirado ten, kur uošvis 
kariavo“ LNV 28. 


KOSMO GELBĖJIMAS 


Pasakoje „Laimės ieškotojas“ (AT 461) neturtėlis išeina pas 
Dievą. Pakelėje sutiktas vilkas prašo paklausti, kodėl jis toks 
liesas, obelis, ar ji kada nors ves vaisius, o banginė, kodėl ji 
negali alsuoti ir maitintis. Vargšas pažada viską išklausti. Iš 
degančio erškėčių krūmo išeina Dievas. Zmogus sužino, kad 
vilkas turi suėsti kvailą Žmogų, iš po obels šaknų reikia atkasti 
paslėptą katilą aukso, o iš banginės gerklės ištraukti aukso 
gabalą. Zmogus grįžta atgal. Banginė prašo ištraukti, o obelis 
iškasti auksą, tačiau žmogus atsisako — nutaria, kad ir be šios 
gaišaties visko turėsiąs. Pagaliau susitinka su vilku. Sis, išklausęs 
jo pasakojimo ir nusprendęs, kad didesnio kvailio nėra pasau- 
lyje, suėda žmogų LSŽ 173. 

Visų pirma turėtume atsakyti į klausimą, koks šios kelionės 
pas Dievą tikslas? Tarkime, kad senųjų metų pabaigoje senasis 
pasaulis paseno, pavargo arba, jeigu jį lyginsime su sieniniu 
laikrodžiu, jo mechanizmas pridulkėjo, todėl jį reikia iš naujo 
„Išvalyti“. Sį procesą galima suskirstyti į tris fazes. Pirmojoje 
fazėje, prieš imantis remonto darbų, laikrodis sustabdomas 
(dažniausiai matome jau sustojusį), antrojoje - sužinoma gedi- 
mo priežastis, o trečiojoje — laikrodis taisomas ir iš naujo 
užvedamas. Sustojusio laiko pavyzdžių sutinkame ir realiame 
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gyvenime. Mirus kuriam nors šeimos nariui, stabdomas mato- 
moje vietoje esantis laikrodis. Per Kalėdas ar Užgavėnes iš 
vieno kiemo į kitą tempiamas (ne ridenamas) kelmas (kaladė, 
rąstgalys, akmuo, blukis). 

Tą patį neveikiantį „sustabdytą“ pasaulį atspindi ir 
„Laimės ieškotojas“: obelis stovi tik su lapais, bet nėra nė vieno 
obuolio, banginė užspringusi aukso gabalu, tad negali „dūsuot 
ir maitintis“, vilkas, nors visą gyvenimą mėsą ėda, perkaręs, su 
atsikišusiais šonkauliais LSŽ 173. Kituose šios pasakos variantuo- 
se, kuriuos tyrinėjo Gintaras Beresnevičius, „susirgusį“ pasaulį 
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(5, 106); serganti karalaitė LTR 462 (286); obelis ir šulinys LMD 1 
133 (177); obelis, išdžiūvusi upė, dingusios dukters tėvai LMD 1 
pinigų „Ssklepas“ LMD 1 291 (7); 6, 97. Herojus turi atkeliauti pas 
Dievą (žaltį - LMD 1 133 (209), slibiną arba smaką — LTR 409 (50, 
449a, 108), LMD 1 113 (283); karalių Cimindą — LMD 1 106 (1); poną 
su 8 povo plunksnomis LDŽ 77; burtininką ar žmogėdrą - LTR 
452 (65); šėtoną LRS 252 ir kt.) į mirusiųjų karalystę sužinoti 
pasaulio „pataisymo“ (laikrodžio paleidimo) paslapties (nes ją 
žino tik „ano pasaulio“ dievybė), grįžti atgal ir pradėti gelbėji- 
mo darbus (iškasti iš po obels aukso katilą, išvalyti šulinį, 
grąžinti karaliui dingusią dukterį). 

Patekęs į mirusiųjų karalystę herojus palenda po lova, 
regis, todėl, kad atsidurtų pasaulio centre - viename lygmenyje 
su slibinu, kitaip „negirdėtų“ jo ir nepasiektų savo tikslo. Tiktai 
mirusiųjų valdovas Žaltys arba Slibinas žino kaip atkurti su- 
griautąjį pasaulį. Sią paslaptį jis atveria pagrobtajai karalaitei. 
Jų pokalbį girdi po lova lindintis jaunikaitis. Įgijęs magijos Žinių 
bernaitis sužino, kaip atstatyti neveikiantį pasaulį (išvalo šulinį, 
iškasa auksą iš po obels, veda išvaduotą iš slibino gniaužtų 
karalaitę ir vietoj savęs mirusiųjų karalystei paaukoja pirklį). 

Nukeliauti į mirusiųjų karalystę ir grįžti iš jos nėra taip 
paprasta. Kaip šumerų Inana, atėjusi į „kraštą, iš kurio 
negrįžtama“, ir vargais negalais ištrūkusi iš mirties deivės Ereš- 
kigal glėbio, privalo vietoj savęs palikti užvadą (tokia lemtis 
tenka jos sutuoktiniui Dumuziui) MHM I 511, panašus užvadas 
aptinkamas ir AT 461 tipo pasakose. Sykštuolis pirklys, norėjęs 
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pražudyti žentą ir pasiuntęs jį į trisdešimtąją karalystę pas 
karalių Zaltį, sugalvoja pats ten nuvažiuoti. Pasiekęs krantą 
paprašo keltininko perkelti per upę, tačiau šis nušoka nuo 
plausto ir palieka jį žmones kilnoti LGK 190. 

Laikrodis iš naujo paleidžiamas tuomet, kai jaunikaitis grįŽ- 
ta su eventualia nuotaka iš Zalčio (velnio) karalystės (plg. N. Vė- 
liaus teiginį, kad jaunikis nuotaką gauna iš velnio 117, 149) ir per 
Naujuosius metus su ja susituokia. 

Iš vilko elgesio, nepaisant kai kurių abejonių, matyti, kad 
jam (arba kitai aukštesnei būtybei) labai svarbus kalendorinio 
virsmo sklandumas. Kitais žodžiais tariant, vilkas yra ritualo 
(tvarkos) saugotojas ir, jeigu ne teisėjas (galbūt šią funkciją 
atlieka Zaltys arba Slibinas), tai bent teisingumo vykdytojas. 

Galima įtarti, kad mistinė kelionė pas Zaltį vyksta metų 
sandūroje. Tad, regis, „Kelionė į pragarą“ (AT 460A ir AT 461) 
priklauso prie pasaulio atkūrimo ritualų. Kvailas Žmogus 
pavojingas ne todėl, kad nusigręžia nuo aukso, o dėl to, kad 
atsisako atkurti pasaulį, nes nesuvokia iškilusios grėsmės. 


Laikinos įžvalgos 


+7 dalių pasaulėvaizdžio vertikalę (ašį) ženklina prieš- 
priešos: apačia — viršus, mergė — jaunis, vanduo - obuoliai, lie- 
pa - ąžuolas, šiaurė - pietūs, sidabras — auksas, balta - raudona, 
mirtis — gyvenimas etc. 

+ Herojaus kelionė pasaulio vertikale — procedūrinė, vadi- 
nasi, jos reikia siekiant iš naujo atkurti pasaulį. 

+ Kelionė ir vestuvės — to paties pasaulėkūros ritualo dalys. 

+ Mitinė kelionės prasmė: tik atstačius pasaulio vertikalę, 
sunaikinamas gaivalas. 

+ Vertikaliosios ašies apačiai tenka maginė, viduriui - eko- 
nominė, 0 viršui — karinė-juridinė funkcijos. 

+ Iš trinarės struktūros matyti, kad IDE individas per 
gyvenimą įveikia visas tris pakopas. Kol jaunas — mokosi (yra 
burtininko (magijos) mokinys arba tarnas), tapęs bernu (ekono- 
minis lygmuo) aria žemę arba sodininkauja, o dar vėliau 
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(užsiželdinęs barzdą) atlieka karinę prievolę ir dalyvauja karo 
žygiuose. 

+ Padovanojusi išrinktajam (užmetusi ant pečių) marški- 
nius, nuotaka jį išvaduoja nuo užkeikimo, tiksliau, parveda iš 
mirusiųjų pasaulio (o jaunikis — užmovęs batelį ant nuotakos 
kojos). 

+ Kaip be mergės tarpininkavimo (maginių žinių) jaunikai- 
tis negali atskleisti pasaulio atkūrimo paslapties, taip be jauni- 
kaičio pagalbos mergė nepajėgi išsivaduoti iš slibino nelaisvės 
(jeigu vedys jos neišsivestų iš mirusiųjų karalystės, matyt, ji ten 
pasiliktų kaip laumė arba kita indėvė — platintų gaivalą, sėtų 
blogį ir ardytų pasaulio tvarką. Kelionė pas karalių Zaltį at- 
skleidžia koks milžiniškas ir esminis vaidmuo tenka santuokai. 
Kodėl kiekviena bendruomenė taip stengiasi atsikratyti „bergž- 
dinikių“ ir demonstruoja joms atvirą nepakantumą). 


3. DASAULCIO SARKSAI 


Lokapalo sąvoka 
Karališkasis tigras 
Lovos simbolis 
Odisėjo alyvmedis 
Lokapalo dieviškumas 
Tu man, aš tau 
Pasaulio multiplikavimas 
Auksaragis elnias 
Pasaulio naikinimas 
„Žemės skaičius“ 
Penketas Indijoje 
Žemės simbolis 
Jautuko nužudymas 
Atgimimo simbolika 
Ukapirmo rekonstrukcija 
Jehovos jautis 
Septynianarės bilingvos 
Žirgo pasiaukojimas 
Krikščioniškieji lokapalai 
Šventybių recepcija 
Laikinos įžvalgos 





J ei herojus nori pasiekti kokį nors tikslą, jis priverstas prašyti 
kitų būtybių paramos. Ir jos ateina jam į pagalbą už tai, kad jis 
padarė ką nors gera: teisingai padalijo grobį, išgelbėjo gyvybę, 
tris naktis budėjo prie tėvo kapo, palaidojo numirėlį, užmokėjęs 
jo skolas ir pan. Iš daugelio pavyzdžių pastebime, kad pagalbi- 
ninkai“ gali būti įvairūs gyvūnai arba dangaus kūnai — Saulė, 
Mėnuo, Zvaigždė, Vėjas, arba antropomorfinės būtybės, apdo- 
vanotos nepaprastomis fizinėmis savybėmis. Lietuviškose 
austėse skriaudžiamai našlaitei dažnai padeda karvutė, 
balandžiai, kalaitė, kiškutis, bernaičiui - žirgas, vilkas, lapė. 
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AT 511: pamotė ragana našlaitei įduoda pakulų maišą ir 
liepia jas suverpti, išausti ir pasisiūti marškinius. Karvutė liepia 
dėti pakulas į vieną jos ausį, o iš kitos pasiimti išaustą drobę. 

AT 531: kažkas naktį nuėda avižas arba šieną. Jaunėlis 
eina saugoti ir pagauna žirgą. Sis padeda surasti tikruosius 
plunksnos, pasagos ir kasos šeimininkus. O kai karalius įsako 
šokti į verdantį katilą, gelbsti nuo mirties. 

AT 545 B: bernas pagauna /apę ir ruošiasi ją nudobti, o toji 
prašo paleisti ir atsidėkodama apvesdina jį su karalaite. 

AT 550: tėvas liepia sūnums parnešti aukso paukštę. Kvai- 
lys atiduoda arklį alkanam vilkui suėsti. Už tai vilkas padeda 
laimėti paukštę, žirgą ir paną. 

Tie patys padėjėjai arba pagalbininkai (o tai turbūt svar- 
biausia) gali žymėti erdvę. Labai dažnai antropomorfinių būty- 
bių yra tiek, kiek pasaulio šalių. Arba keturias pasaulio šalis gali 
ženklinti vienas keturkojis gyvūnas: karvutė, jautis, žirgas, vilkas, 
elnias, lapė, kiškutis, kalaitė ir t. t. Todėl norėdami pabrėžti bū- 
tent šią — pasaulio ženklinimo - ypatybę, vietoj padėjėjo naudo- 
sime /okapalo terminą. Jis pasiskolintas iš sen. indų mitologijos. 

Sen. indų /oka-pala - pasaulio saugotojai (apie aštuonis 
dievus, kurie saugo keturias pagrindines ir keturias tarpines 
pasaulio šalis); /oka — šalis, erdvė, pasaulis, visata, žemė 178, 557 
(plg. liet. laukas); pala - naktinis sargas, saugotojas, piemuo, 
globėjas, gynėjas, valdovas, karalius 178, 392. 

Sen. indų mitikoje lokapalai veikia kaip tarpinės dievybės 
tarp vyriausiųjų ir antraeilių dievų. Vyriausiasis dievas Brahma 
jiems atiduoda valdyti po vieną pasaulio šalį. Iš pradžių pa- 
saulio valdytojų yra keturi: Indra saugo Rytus, Jama — Pietus, 
Varūna — Vakarus, o Kubera - Siaurę. Vėliau jų skaičius Išauga 
iki aštuonių. Siaurės rytus pradeda globoti Soma, pietryčius — 
Surja, pietvakarius - Agnis ir šiaurės vakarus — Vajus. 

Pasaulio sargų kultas žinomas ne tik Indijoje, bet ir kituose 
kraštuose. Neretai šie dievai valdo ne tik pasaulio šalis, bet ir 
stichijas. Tibete Rytų sargui priklauso oras, Vakarų —- vanduo, 
Pietų — ugnis, Siaurės — žemė. Senojoje Kinijoje Rytai simboli- 
zuoja medį, Pietūs —- ugnį, Vakarai - metalą, Žiemiai - vandenį, 
Centras — žemę 192, 103. Pagaliau ir tokie indų lokapalai kaip 
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Agnis (ugnis), Vajus (vėjas), Varūna (vari - vanduo) yra atsira- 
dę iš pirminių elementų. 


KARALIŠKASIS TIGRAS 


Kad pasaulis susideda iš septynių dalių primena Tolimųjų 
Rytų pasakojimas apie karališkąjį tigrą. 

Vienas valdovas sumano nukeliauti pas Didįjį išminčių ir 
pasimokyti kerėti. Karalių pasišauna lydėti karalienė, žvaigž- 
dininkas ir keturi išmintingieji patarėjai. Mat jie tiki, kad šios 
pamokos ir jiems labai praversiančios. Palieka rūmus ir sparčiai 
žengia keliu. Po septynių (!) dienų jie išvysta Didįjį išminčių ir 
pradeda uoliai mokytis. Neilgai trukus gali kuo tik nori pasi- 
versti: žvėrimi ar piktu milžinu - jaku, šokėjo dvasia —- konthopu 
ar paukščiu su Žmogaus galva - haruda. 

Laikas grįžti namo. Atsisveikina su išminčiumi. Eina dieną, 
antrą, trečią, tačiau niekaip negali iš girios ištrūkti. Baigiasi 
maisto atsargos. Nebežino ko griebtis. Zvaigždininkas Žemai 
nusilenkia karaliui ir pasiūlo imtis burtų. Atseit, kodėl jiems 
nepasivertus galiūnu tigru. Tuomet jie turėsią visko, o kai 
pasieksią savąją karalystę, vėl žmonėmis atvirsią. Karaliui toks 
pasiūlymas labai prie širdies. Lieka susiskirstyti, kas kuo bus. 
Keturi aukštieji patarėjai pasirenka keturias letenas su aštriais 
nagais, žvaigždininkas — uodegą, gražuolė karalienė — liauną 
liemenį, O tigro galvą teikiasi pasiimti pats karalius. Sustoja ratu, 
ištaria burtažodį ir vietoj keliauninkų atsiranda didžiulis tigras. 
Liuokteli į tankmę, vaikosi grobį viską užmiršęs, nebejaučia nei 
troškulio, nei alkio, tėvynės daugiau nebeprisimena KKT 5-6. 

Būtų galima atrasti ir daugiau tigro sudedamųjų (nasrai, 
šnervės, akys, ausys, kakta ir t. t.), tačiau, matyt, užtenka pa- 
minėtų kūno dalių, kurių skaičius 7 gana aiškiai reprezentuoja 
pasaulio modelį. 

Pasakojimas primena kai kuriuos lietuviškus tekstus, ku- 
riuose išvardijamos labai panašios žirgo dalys. Vestuvinėse dai- 
nose (V 58) bernelis klausinėja žirgo, ar tas nunešiąs jo pas 
mergelę, ar atkelsiąs galvele vartelius, ar nušluosiąs uodega 
dvarelį, ar kapos pasagom vejelę, ar kapstys kojelėm žemelę, ar 
skaitys akelėm žvaigždeles, ar karpys auselėm rūtelę, ar virkdys 
klėtelėj mergelę, o žirgas jam atsakinėja LLD II 144. Numanomą 
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septyndalį pasaulį šiuo atveju sudarytų žirgo galva, uodega, ke- 
turios kojos ir bernelis (pasaulio centras). Kita vertus, papildo- 
mos dalys - akelės arba auselės, galėjo kažkada priklausyti išplė- 
totam 9 arba net 11 dalių modeliui. Prie pastarųjų galbūt 
priklauso ir tuvių pasaulėvaizdis, kai karžygys joja žirgu, o jį lydi 
du ereliai ir du šunys TP 115. 


LOVOS SIMBOLIS 


Kai skaitome apie Babilono papročius, labai stebimės, kad 
babiloniečio lova statoma kambario viduryje. Galva neišneša, 
kaip vaikščioti po kambarį už jos neužkliuvus ir kiek ji vietos 
užima. Kaip atrodo kupiškėnų krašte matyta jaunųjų lova, 
aprašo Balys Buračas. Jos viena koja ypač stora, siekia klėties 
vidurį. Į tokią lovą sugula jaunieji. Anot etnografo: „Jaunųjų 
lova būdavo labai savotiška, vienakoje vadinama. Tokia lova 
visuomet stovėdavo klėties kertėje, prie durų. Ji iš vienos vietos 
kiton neperkeliama: vienas lovos galas įleistas klėties sienon, o 
kitas laikosi ant vienos labai drūtos kojos“ 14, 398. Virsmo tyrinė- 
tojai Algirdas Patackas ir Aleksandras Zarskus pagrįstai kelia 
mintį, kad sugultuvių lova gali būti centruota axis mundi (pa- 
saulio ašies) atžvilgiu 81, 33. Iš išlikusių etnoaprašų matyti, kad 
ligonio marinimo atveju, jam mirštant, lova patraukiama į kam- 
bario vidurį. Stebuklinėse pasakose AT 300A trys slibinų pačios 
pažada atkeršyti broliams už vyrų mirtis. Viena žada pasiversti 
obelimi, kita — šaltinio vandeniu, trečia —- medine lova su pūkų 
duknomis. Kas suvalgys obuolį, nugers vandens gurkšnį ar 
atsiguls į lovą — žus RAK 179. Odisėjas prieš vestuves su Pene- 
lope dar įmantriau įrengia lovą: 


„Šš seno ji turi 
Paslaptį didžią, ta lova, gudriai padaryta. O dirbau 
90 Pats aš tą lovą, ne kitas. Alyvymedis augo šakotas 
Visiškai arti namų, su plačiausia žaliąja viršūne. 
Medžio storumas jo buvo, kaip šitokis stulpas tvirtasis. 
Sitą alyvą aš, miegamą kambarį sau pastatyti 
Geisdamas, mūrų apmūrijau dailiai akmens nutašyto. 
Stogą viršuj aš ant mūro uždėjau ir suvedžiau skliautą. 
Tvirtas duris įtaisiau, uždaryti lengvas ir patogias. 
15 Tuokart nupjoviau alyvos viršūnę, lapotą ir plačią. 
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Likusį kelmą su vario kirviu aptašiau kuo dailiausiai, 

Tiesiai ir dailiai nulyginau visą, virvutę įtempęs, 

Koja geriausia išėjo, skylių prigrąžiojau, kur reikia, 

Tvirtas lentas aš, nulyginęs dailiai, suvienijau drūčiai. 

20 Papuošiau puikiai dar lovą ir auksu šviesiu, ir sidabrais, 

Kaulo dramblių negailėdamas. Rėmą diržais jai išpynęs, 

Audeklu brangiu raudonu aptraukiau. Tai tokią, matyki, 

Paslaptį lova turėjo. Dabar nežinau aš, ar lova 

Ten tebestovi? Gal būti, kad kas ją iškėlė, nupjovęs 

Kelmą alyvos žemiau, nes ant kelmo ji buvo statyta.“ 
Od., XXIII, 188-204 


Šiuose pavyzdžiuose lovos simbolis, regis, atitinka keturias 
pasaulio šalis — viduriniąją modelio dalį - žemę (kas atsigula į 
lovą, atsiduria pasaulio centre). Kad lova tikrai priklauso žemės 
sferai, tarsi patvirtina gretima obels ir šaltinio jungtis RAK 179, 
susijusi su dangumi ir požemiu — dviem priešingais vertikaliosios 
ašies poliais. 


LOKAPALO DIEVIŠKUMAS 


Jau minėtieji valdytojai - karvutė, obelis, šaltinis, balandis, 
kiškis, gaidys, kalaitė, žirgas, elnias, vilkas, lapė etc., dar neleidžia 
atsakyti, kokios dievybės slepiasi po jų skraiste. 

Nekyla abejonių, kad lokapalas — už žmogų galingesnė 
(aukštesnė) būtybė, nes: 

— kalba Žmogaus balsu; 

— regi ateitį; 

— Saugo nuo pavojų; 

— karališkai atsidėkoja; 

— padeda atlikti užduotis (darbus, žygius); 

— Žino kelią į mirusiųjų pasaulį (ir iš j0); 

— gelbsti nuo mirties; 

— atjaunina; 

— pajėgia sunaikinti Gaivalą (slibiną, raganą, velnią ir t. t.); 

— (kartu su herojumi) keliauja vertikaliąja ašimi ir atkuria 
7 dalių pasaulį etc. 

Tam tikrų liudijimų, kaip šalia (lygiagrečiai) gyvūno loka- 
palo veikia neįvardytos deivės, randame ir lietuvių tautosakoje. 
Kai pamotė išvaro našlaitę ganyti (AT 511), paduoda maišą 
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pakulų ir liepia iki vakaro suverpti, išausti, išbalinti, suriesti ir 
atnešti jai rietimą audeklo. Mergaitė eina, karvę veda, maišą 
ant pečių neša ir verkia. Ką čia gali padaryti? O karvutė liepia 
maišą dėti ant ragų, girdi, ji suverpsianti. Ir pasileidžia bėgti 
laukais. Nubėga kažkur už miškų, už kalnų ir šaukia: 
— Mū mū! 

Deivės marčios, mū mū! 

Ir suverpkit, mū mū, 

Ir išauskit, mū mū, 

Išbalinkit, mū mū, 

Ir surieskit... 


Ogi tos deivės, kai sušoka, tuoj po sluoksnį tų pakulų suver- 
pia. Cia apmeta. Vienos audžia, kitos šeivas padavinėja. 
Išaudžia, išriečia. Greitai į vandenį karštą pelenų — išbalina, 
išplauna, suriečia. Į maišą ir karvei ant ragų. Toji bėga vėl na- 
mo - taip toli. O mergaitė stovi visą dieną ir Žiūri į tą pusę, kur 
karvutė dingo (analogišką pavyzdį, kaip rusų valstiečių dukros, 
laukiančios jaunikių, Užtarimo dienai (X.1) audžia vadinamąją 
„vienadienę skraistę“, pateikia Vladimir Cičerov 205, 40). Arba 
karvė liepia dėti pakulas ant ragų, nuneša jas į mišką ir paprašo 
laumių jas suverpti ir išausti. Retsykiais pati našlaitė pasisako 
laumei, kad negali suverpti — ši suverpia. 

Analogiškoje pasakoje AT 403A našlaitė neša į dvarą val- 
gyti, o priešais ją išbėga gyvatė ir prašo nupinti vainikėlį. Mat ji 
einanti į vestuves. Mergaitė paguldo lauknešėlį, padeda ąsotėlį, 
greitai surenka gėlytes, nupina vainikėlį ir užmauna ant kaklo 
gyvatei. Skuba toliau, o jai po kojų pasirita ir antra, ir trečia 
gyvatės, prašančios nupinti po vainikėlį, mat ir jos einančios į 
vestuves. Mergytė nupina. Grįžta iš dvaro. Girdi — visos trys 
gyvatės, — o tenai būta /aimių, suėjusios tariasi, ką jai nulemti. 
Viena siūlo, kad ji būtų labai turtinga. Kita — kad didi darbi- 
ninkė. O trečioji nesutinka ir nusprendžia, kad ji bus labai graži. 
Kai verks - perlai byrės iš akių, kai juoksis - žemčiūgai, auksas 
kris iš burnos. Pareina dabar ji namo. O tokia graži, tokia graži. 
Kai verkia — perlai iš akių byra, kai juokiasi — Žemčiūgai iš 
burnos krinta. Kituose variantuose našlaitę grožiu apdovanoja 
laumės, burtininkės, senelis, Marijos paveikslas, balandžiai, gulbės 
1r t. t. 63, 158. 
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TU MAN, AŠ TAU 


Jeigu padarei kam nors gera, tikėk, kad ir tau šiame pasau- 
lyje bus atlyginta. Kai tik Juozapas padalija jautį girios žvėrims, 
šie jam duoda po pluoštelį savo plaukų. Užtenka pagalvoti apie 
gyvūną ir pats gali juo pasiversti. O kai išsaugo sodą, Vėjų 
motina jam dovanoja tris obuolius LSŽ 51; AT 550 tipo austėse 
kvailutis atiduoda arklį alkanam vilkui suėsti, o pilkis liepia jam 
sėsti ant nugaros ir nuneša ten, kur čiulba stebuklingoji paukštė 
JBT IV 311 ir t. t. 

Iš indų mitikos matyti, kaip dievai, išsigandę nenugalimo- 
jo rakšos Ravanos, esančio didelėje Brahmos malonėje, pakei- 
čia pavidalą. Indra (Rytų valdovas) pasiverčia povu, Jama (Pie- 
tūs) — karve, Kubera (Ziemiai) — driežu, Varūna (Vakarai) — 
gulbe, o kiti ten esantys dievai — įvairiais žvėrimis 107, 107. Kas 
bendro tarp klasikinių indų ir baltiškųjų lokapalų? „Už gera 
geru“ atlyginimo dėsnis galioja ir indų pasaulio valdytojams. 
Kai Ravana pasitraukia ir dievai atgauna pirmykščius pavi- 
dalus, Indra povui (kurio pavidalu slėpėsi) padovanoja šimtą 
akių, puošiančių jo uodegą, ir savybę būti nepažeidžiamam 
gyvačių (nuo to laiko povas, kai pajunta artėjant Indros pasiųs- 
tus debesis, baigiantis vasaros karščiams, pradeda skardenti orą 
džiaugsmingu riksmu. Tai — irgi dievų karaliaus jam suteikta 
dovana). Jama karvei dovanoja ilgaamžiškumą ir garbingą vietą 
mirtingųjų karalystėje. Varūna gulbei —- grožį ir nesuteptą jūros 
putos baltumą. Kubera driežui — auksinę odą. Taip dievai atsi- 
dėkoja padarams 107, 107. 


PASAULIO MULTIPLIKAVIMAS 


Kad pasaulio kūrimo procesas būtų patikimesnis, jis be 
paliovos kartojamas arba atgaivinamas, o tai vyksta svarbių 
įvykių fone (brandos — vestuvių laikotarpiu). Sį ypatumą 
atskleidžia osetinų austė „Auksaragis elnias“. Joje atsispindi ir 
Austėjos kelionė per žvaigždynus, kuriuose ji buvo matoma 
maždaug prieš 2000 metų. Medžioklis, milžinų motina, stebuk- 
lingasis Žirgas, mergelė ir buivolių pienas atitinka Saulį, Hidrą, 
Pegasą, Mergelę ir Taurą. Išsimaudymas piene reiškia, kad 
karaliaus (aldaro) valdymo trukmė buvo reglamentuota ir tęsėsi 
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tik aštuonerius metus. Tiek pat, kiek Austėjos ciklas, kuris 
išryškėja iš konteksto. 

Pateikiame sutrumpintą turinį: Į medžioklę išeina jauniau- 
sias iš trijų brolių ir pašauna auksaragį elnią. Sužeistas žvėris 
prašo jo nežudyti, parsivesti namo. Apie tai sužino kaimo aldaras. 
Jis pasiglemžia elnią, o jaunikaitį išsiunčia surasti pačią, tėvo 
motinos negimdytą. Medžioklis (Saulio žv.) išjoja ieškoti mergelės 
ir užsuka pas milžinų motiną (Hidros žv.). Ji paskolina savo sūnų 
žirgą (Pegaso žv.). Po ilgos kelionės bernaitis atranda mergelę 
(Mergelės žv.) ir pargabena ją aldarui. Mergelė liepia pripilti du 
katilu buivolių (Tauro žv.) pieno ir išsimaudyti. Aldaras įlenda į 
verdantį pieną ir išverda kaip kiaušinis. Tuomet šalto pieno katile 
išsimaudo jaunikaitis su skaisčiąja mergele ir abu iškelia vestuves 
(senojo ciklo pabaiga, naujo pradžia) OKP 88-97. 

Osetinų pasaulėvaizdis įdomus keliais aspektais: simbolių 
kalba, pažeisto pasaulio atkūrimu, lokapalų funkcionavimu, 
mergės ir berno pasaulių simetrija, informacija apie Austėjos 
ciklą, sąsajomis su baltiškąja simbolika ir kt. 

(1) Trijų brolių medžiotojų ir auksaragio elnio įvaizdis — 
tarsi atramos taškas, nuo kurio pradedamas kurti pasaulis. 
Užtenka ištarti magišką formulę: „Gyveno kartą Žmogus su 
pačia. Turėjo juodu tris sūnus.“ Trys broliai, ko gero, atitinka 
visatos vertikalę: jaunėlis — viršutiniąją, vidurinis — viduriniąją, o 
vyriausias — apatiniąją sterą. Pasaulis baigiamas kurti elnio 
įvaizdžiu: „Vyriausias brolis užlipo ant kalno, Žiūri — ganosi 
auksaragis elnias.“ Elnias, kaip integralus lokapalas, sergsti 
keturias pasaulio šalis. Trys broliai ir medžiojamasis gyvūnas 
tarsi imituoja septynių narių pasaulėvaizdį. 

(2) Tačiau įvykiai klostosi nelaukta linkme. Nuo strėlės, 
paleistos į auksaragį elnią, žūsta vyriausias, vėliau vidurinysis 
brolis. Lieka penkianarė sistema: gyvūnas (keturios pasaulio 
šalys) ir centras — jauniausias brolis. Jaunėliui užėmus centrą, 
trūksta pasaulio viršaus ir apačios. Kad nesuirtų pasaulis, turi 
būti kuo greičiau grąžintas (gydomas) pirmykštis pavidalas. 
Sužeistas (!) elnias prašo jaunėlį brolį parvesti jį į savo namus 
ir atsukti kairįjį, o paskui dešinįjį ragus. Tie ragai - nepaprasti. 
Atsukus vieną, atsiranda gausybė valgių ir gėrimų, o iš kito 
išeina būrys mergių ir bernelių. Taip atkuriama (iki septynių 
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narių) kosmologinė sistema. Paaiškėja, kad visą pasaulį gali 
ženklinti tik medžiotojas ir elnias. 

Likimas jaunėliui broliui jau rengia naujų išbandymų. Al- 
daras atima elnią, o medžioklį išsiunčia į tolimą kelionę, kad 
surastų ir pargabentų jam mergelę. Aišku, kad jaunikaičiui 
praradus elnią, griūva taip kruopščiai kurta modelio sandara. 
Kaip elgiasi ritualo rangovai? Kokių priemonių imasi, kad iš- 
saugotų pasaulį? Jaunikaitis iškeliauja į rytus ir didelės lygumos 
viduryje pamato aukštą kalvą. Iš jos šlaito išeina moteris. Ji 
įspėja medžioklį, kad netrukus turi grįžti septyni jos sūnūs 
milžinai (atrodo, kad šis skaičius iš tiesų sakralus!). Kalvos 
šeimininkė paskolina jaunėliui savo sūnų žirgą. Formuojamas 
naujas (kelintą sykį!) pasaulio modelis. 

(3) Zirgas, kaip integralus lokapalas, valdo keturias pa- 
saulio šalis, o medžioklis, kaip ir anksčiau, lieka pasaulio centre. 
Raitelis su žirgu atkuria horizontaliąją pasaulio dalį, tačiau dar 
lieka nesuformuota vertikalioji (viršus ir apačia). Jos atkūrimas 
vyksta tokiu būdu: dienos pradžioje iš debesų atsklendžia 
milžiniškas erelis, nusileidžia bernui ant peties ir pasiūlo pagal- 
bą. O antroje dienos pusėje po jaunio kojomis iš upės iššoka 
didelė Žuvis. Ji taip pat pasiruošusi padėti medžiokliui. Taigi su 
viršutiniu pasaulio poliumi — debesimis, siejamas erelis, anksty- 
vos rytmečio valandos, kol saulė kopia į zenitą, jaunio pečiai. O 
popietė, kai saulė iš lėto leidžiasi žemyn — pasaulio apačia, žuvies 
ženklas, jaunikaičio kojos. Ir vėl matome naują 7 narių pasaulio 
atvaizdą. 

Pagaliau medžioklis pasiekia aukštą bokštą, kuriame gyve- 
na mergelė, pagrobia ją ir grįžta atgal. Taigi, turime retą progą 
iš arti išvysti, kaip atrodo ne tik osetinų bernaičio, bet ir mergės 
pasaulis. 

Svarbu prisiminti, kad jaunėlis iš namų išvyksta ne vienas, 
o lydimas trijų bernų. Iš pradžių jie keliauja pėsti, paskui pa- 
siskolina iš milžinų motinos žirgą ir visi susėda ant jo, o kai 
išvilioja mergę iš bokšto, pagrobia ją, bernai išsiveda žirgus ir 
skuba jai įkandin. Taigi mergelę eskortuoja keturi vyriškiai — 
pasaulio centras ir keturios jo pusės. Trūksta viršaus ir apačios. 
Kaip atkuriamos šios dvi koordinatės? 

(4) Kai penkių raitelių kavalkada pasiekia Juodąją girią, 
mergė įninka prašyti: „Noriu į obelį įlipti, obuolį nusirėkšti.“ 
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Patiklus medžioklis leidžia. Mergina įsliuogia į medį, pavirsta 
paukšteliu ir nuskrenda. Atlekia erelis, sugauna paukščiuką ir jį 
grąžina medžiokliui. O mergelė nerimsta — prašo, kad jaunis 
leistų atsigerti iš upės. Kai paliečia lūpomis vandenį, nuplaukia 
žuvele. Sį sykį berną gelbsti didelė Žuvis. 

Mergė lipa būtent į obelį, o ne į kurį kitą medį, ir geria tik 
didelės upės vandenį. Tai rodo, kad vertikaliąją jos pasaulio dalį 
išreiškia obelis (viršus) ir upė (apačia). Kiti du (paukštelio ir 
žuvelės) įvaizdžiai — kaip tarpinė grandis sieja moters ir vyro 
pasaulį. Obels ir upės jungtis nėra atsitiktinė, tai matyti iš kitų 
pavyzdžių. 

Lietuviškose austėse, kai ragana papjauna karvutę ir pasi- 
lieka viena našlaitė, iš kraujo lašo, kviečio grūdo, žiedo, pusės 
obuolio arba kito daikto, rasto viduriuose (knygose), per vieną 
naktį išauga aukso obelis (pasaulio viršus) ir vyno arba vandens 
šulinys (apačia). Tad, ko gero, obels ir upės (šaltinio, šulinėlio) 
jungtis — bendra IDE (bent osetinų ir baltų) nuosavybė, pagal 
kurią galima identifikuoti artimiausius giminaičius. 

(5) Grįžkime prie „Auksaragio elnio“. Kai bernas pasiekia 
namus, mergė uždaroma į bokštą už septynių durų. Tačiau 
aldarui vien mergelės maža. Jis įsigeidžia suolų ir krėslų, pa- 
dirbdintų iš dramblio kaulo. Auksaragis elnias pataria 
medžiokliui paupyje iškasti tris giliais duobes. Vieną pripilti 
druskos, kitą — tabako, o trečią —- rongo. Išlindęs iš tankumyno 
dramblys atsigeria rongo, priėda tabako su druska ir nugaišta. 
Vargšas iš dramblio ilčių sutvarsto suolų, krėslų ir juos nuneša 
aldarui. Galbūt rongas (vanduo), druska (žemė) ir tabakas (ug- 
nis) simbolizuoja vertikaliąją pasaulio ašį, o dramblys —- keturias 
šalis? 

(6) Pasaulis kuriamas dar kartą, kai aldaras pasiunčia į so- 
džių kvieslius ir liepia nuo kiekvienos trobos atnešti pyragų su 
varške, kalakutą ir ąsotį rongo. Keturias pasaulio šalis, matyt, 
išreiškia pati troba (saklė), pasaulio centrą — veikiausiai ta ar 
tas, kuris neš valgius, o likusią vertikaliąją ašį - skirtingas valgių 
pobūdis. 

(7) Pagaliau priartėjame prie pagrindinio šios austės akor- 
do, kai mergelė paliepia pripilti du katilu buivolių pieno ir vieną 
jų užvirinti. Pienas užverda, aldaras įlenda į jį ir išverda kaip 
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kiaušinis. O mergė su medžiokliu išsimaudo šalto pieno katile ir 
abu atšvenčia vestuves. 

Iš tiesų visas šias aplinkybes reikėtų paaiškinti. Ypač todėl, 
kad lietuviškose austėse dažniausiai kalbama apie vienos arba 
daugelio karvių pargabenimą iš mergės dvaro — marių salos 
arba dugno. Karvės pamelžiamos, pripildomi vienas, du arba 
trys kubilai pieno. Jaunikaitis nepradeda maudytis, kol Žirgas 
neduoda sutarto ženklo. Jis maudosi ne tik šaltame, bet ir 
karštame piene, t. y. visuose kubiluose, kiek jų yra. Be to, piene 
maudosi tik vyriškiai. 

7 dalių pasaulį šiuo atveju imituoja: mergė (jaunėlis) — 
pasaulio centras, karvė (žirgas) - 4 pasaulio šalys, karšto ir šalto 
pieno kubilai — pasaulio viršus ir apačia (kai Žirgas patraukia 
orą į save, pienas atvėsta, o kai iškvepia - įkaista) ir pan. 

Galima teigti, kad „Auksaragio elnio“ kūrėjų pasaulį 
ženklina: trys broliai ir elnias; elnias ir medžioklis; septyni 
milžinai; erelis, žuvis ir žirgas; obelis, upė ir penki raiteliai; 
septynios durys; trys duobės, į kurias pripilta druskos, tabako, 
rongo ir dramblys; trys valgių rūšys ir troba; trys buivolės piene 
besimaudantys herojai (aldaras, mergė, bernas) ir kt. 

O visa tai rodo, kad osetinų, kaip ir kitų IDE, įsivaiz- 
davimu, visatą sudaro septynios sudedamosios. 


PASAULIO NAIKINIMAS 


Kol individą saugo lokapalas, t. y. kol jį supa 6 koordinatės, 
tol jam niekas negresia. Sumaniusi nužudyti Sigutę, ragana 
privalo pirma nudaigoti kalaitę — našlaitės lokapalą (6 dalių 
pasaulio sargą). Iškasusi po slenksčiu duobę ir pripylusi žarijų, 
ragana kasdien vilioja Sigutę į pirkią, kur jos laukia šilta duona 
ir rūgšti gira. Apie pavojų praneša kalaitė. Norėdama įveikti 
našlaitę, ragana pirmą dieną čiurelę uždaro į kamarą, antrą — 
išsuka pirmutinę kojytę, trečią — antrąją kojytę, ketvirtą ir penk- 
tą — paskutines dvi kojytes, šeštą — ištraukia liežuvį. Kai nebėra 
kam perspėti, Sigutė eina, įpuola į duobę ir sudega LT III 432. 
Arba, kai laumė ragana sumano pražudyti devyniabrolę, pa- 
kviečia ją pasipuškinti pieno upėje. Tačiau kiškutis draudžia ir 
įspėja, kad tai kraujo upė. Perpykusi laumė pirmąsyk išsuka 
kiškeliui kojelę, antrąsyk - išlaužia kitą, paskui trečią ir ketvirtą, 
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galop nusuka galvelę ir kiškutis miršta. Nebėra kam sulaikyti 
Elenytės, todėl ji nueina su laume maudytis. Laumė apsivelka 
jos drabužiais ir apsimeta seserimi, o našlaitei lieka laumės 
skarmalai (ji praranda apsaugą ir yra išstumiama iš pasaulio 
centro) LRS 125. 

Taigi, norint nužudyti mergę, užtenka sunaikinti kosmo 
modelį, kurį simbolizuoja kalaitė, kiškutis arba kitas integralus 
lokapalas. Sunaikinus jį, atsiveria laisvas kelias siautėti pikto- 
sioms jėgoms. Kyla tiesioginė grėsmė individo gyvybei. Ir at- 
virkščiai — piktąsias jėgas (raganą) gali įveikti vyriškieji lokapa- 
lai (žirgas). Arba, jeigu lokapalas nori atkurti individo pasaulį, 
bet yra nepajėgus, gali į pagalbą pasikviesti galingesnių 10- 
kapalų. 

Balietė (Bali salos gyventoja Indonezijos salyne) saulei tekant ruošia 
vyrams valgį, kurį jie pasiims ankstų rytą išvykdami į tolimus laukus. Mo- 
teris neužmiršta numesti po vieną ryžių grūdelį keturioms pasaulio šalims ir 
padėti ryžių grūdų prie visų namo langų ir durų - šiuo veiksmu atkuriama 
kosminė tvarka, kurią praėjusią naktį galėjo pažeisti demonai 200, 86. 

Jeigu mergės pagalbininkai — karvutė, kiškis, kalaitė — iš 
tiesų simbolizuoja 7 dalių pasaulį, tuomet jų nužudymas paro- 
do, kad ragana - viena pasaulio tvarką griaunančių demonų. 

Kaip modelis naikinamas ir gali būti vėl atkurtas, pašnibžda 
pasakojimas apie babaušius ASR 142. Sioje istorijoje 6 dalių 
pasaulį simbolizuoja integralus lokapalas — šuniukas Turpiukas, 
o pasaulio centrą — senelis, senelė ir mergytė, kaip viena visu- 
ma. Suniukas loja ir atgraso puolančius babaušius. Iš pradžių 
šeimai klostosi gerai, tačiau per šuniuko lojimą senelis negali 
užmigti, todėl iš ryto atsikėlęs nurėžia jam uodegą (t. y. praran- 
da pasaulio apačios apsaugą). Kitą naktį šuniukas vėl loja ir gina 
namus nuo babaušių, bet neapsikentęs senelis nupjauna jam 
koją (netenka vienos pasaulio šalies globos). Kitą dieną — kitą 
koją. Ir taip iš eilės nukerta visas kojeles (sunaikinamos visos 
keturios pasaulio dalys). Galų gale nurenčiama šuniuko galvytė 
(pasaulio viršus). Pagaliau būtų galima laukti, kad senelis ramiai 
išsimiegos, bet... šuniukas nebegyvas (sugriauta pasaulio ap- 
sauga), babaušiai nuniokoja namus, praryja abu seneliu, o mer- 
gytę įkiša į maišą ir išsineša. Taigi užtenka per neatsargumą 
sunaikinti 6 pasaulio sargus, kai iškyla mirtina grėsmė ir jo 
centrui. 
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Ir atvirkščiai. Kai prašalaitis į maišą vietoj mergaitės įkiša 
didelį šunį — tokį pat integralų lokapalą, tuomet atkuriamos su- 
naikintos pasaulio dalys ir žūsta piktosios jėgos (babaušiai atriša 
maišą, iš jo iššoka šuo ir juos suėda). O pasaulio centras — 
mergytė — vėl tampa saugi. 

Po vartais supiltus Sigutės pelenus liežuviu lyžteli juodoji 
karvutė ir iš pelenų išlekia antis LT III 434; kai Žirgas nebepajėgia 
atkasti užversto žemėmis Pagranduko, į pagalbą pasikviečia už 
save galingesnius lokapalus: lapę, vilką, lokį ir erelį OKP 97 etc. 


ŽEMĖS SKAIČIUS (keturios pasaulio šalys ir centras) 


Pasakoje „Vėjų motina“ (AT 516B) žemę simbolizuoja Juoza- 
pas ir 4 gyvūnai; viešinti pas Vėją, Siaurės žv., Mėną bei Saulę 
Gėliūnė LUK 69; osetinų austėje Auksaragis elnias mergę lydin- 
tys 4 bernai OKP 94; Marių karalaitės siekiantys Vėtros Sūnus, 
Sėjikas, Vandenis, Akmenio Kalnas BVS 154 ir pan. Perėjimas 
nuo personifikuotų Vėtros Sūnaus (Nykščio, Zirnio, Lokio 
sūnaus) ir jų draugų (Sėjiko, Kalnaverčio, Medžių rovėjo ir kt.) 
prie 4 gyvūnų, o vėliau prie vieno - karvutės, kiškio, vilko, lapės, 
matyt, atitinka V. Ioporov pastebėtą procesą, kurį jis vadina 
herojų depersonifikacija 197, 124. 

Retsykiais susiduriame su dar senesniu reiškiniu, kai veikia 
penkianarė sistema, priklausanti moterims. „Vienaakėje“ (AT 
511) iš karvutės kraujo lašo išdygsta graži obelėlė. Paskinti 
obuolių ir pasemti vyno bando trys raganaitės ir našlaitė, 0 joms 
vadovauja Ragana. Tibetiečių deivę Lhamo lydi keturios būty- 
bės, vadinamos metų laikų deivėmis. Herai pašvęstą obelį saugo 
keturios mergaitės — nakties dukros hesperidės. Raganą (Lha- 
mo, Herą) supa keturios palydovės, todėl nesunku įtarti, kad 
jos skaičius - penki. Pavyzdžiui, Laumės kryžių sudaro penkia- 
kampė pentagrama, senajame Egipte jaučio galvą simbolizavo 
penkiakampė žvaigždė, kas penkerius metus Graikijoje švenčia- 
ma Heros šventė, abchazai medžioja grupelėmis po penkis, nes 
toks skaičius, anot Ariel Golan, priklauso Didžiajai Deivei — 
eventualiai medžioklės globėjai, piramidžių šalies mitikoje dan- 
gaus deivė Nut augina penkis vaikus, osetinų dievybei Alardy 
atnašaujami penki paplotėliai, kuriuos aukoja penketas žynių 
159, 149 ir kt. 
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Senajame pasaulyje penketas (po trejeto) — pats reikšmin- 
giausias. Homeras (ir Naujasis Testamentas) jo išplitimą liudija 
prieš 2000 ir daugiau metų. Apie jo svarbą byloja senosios 
lietuvių vestuvės. Pabandę patyrinėti šio skaičiaus kontekstą 
išvystame, kad jis atlieka daugelį funkcijų. 

Dievams skiriama auka (aukščiausia kokybė). „Iliadoje“ 
vyrų valdovas Atridas aukoja penkiametę riebiausią karvę 
Dzeusui II. II 402-403; penkmetį bulių liepia papjauti Agamem- 
nonas — vadas, karalių valdovas II. II 314-315; grįžusio Odisėjo 
penėtą, tiesiai prie židinio skersti“ Od. XIV 419-—420; kai Žynys 
Chrisas šlakstydamas vynu ant laužo degina kulšis, aplink stovi 
jaunikaičiai su penkdantėmis šakėmis II. I 460-—463; per rugia- 
pjūtės pabaigtuves ant stalo vidurio padedamos penkios varpos 
(auka), o į kiekvieno lėkštę įberiami du grūdai ar varpa, kurie 
sukramsnojami pokylio pradžioje 32, 135; Jurginių rytą šeiminin- 
kas lauke užkasa duonos kepaliuką, kuriame įkepti 5 kiaušiniai, 
prašydamas dievų gero derliaus, o antrąjį, tokį patį, parsineša 
namo ir suvalgo su šeima 32, 82. 

Aukščiausia augimo arba brandos riba, išsipildymo, žinių, 
galimybių išnaudojimo, meistrystės, tobulumo viršūnė. Lietuviai 
pastebi, kad „Penkių [metų] piemenukas, penkiolikos pusber- 
nukas“ LKŽ IX 794; indai pataria: „Iki penkių metų su sūnumi 
elkis tarytum jis būtų karalius, nuo penkių iki penkiolikos — 
tarnas, daugiau nei penkiolikos — draugas“ 204, 63; sakmėje AT 
710 Panelė Svenčiausia pakrikštija ką tik gimusią neturtingo 
žmogaus dukterį, apdovanoja ją kubilu pinigų ir prisako, kai ji 
bus 15 metų (tris kartus po penkis), atvesti prie to paties ak- 
mens. Kai sukanka 15 metų, žmogelis dukrą nuveda pas akmenį 
ir atiduoda ją Panelės Svenčiausios globai JBT II 48; egiptiečių 
išminties ir laiko skaičiavimo dievas Totas išlošia iš Mėnulio 
penkias pridėtines dienas, kurios išdalijamos Oziriui, Horui, Se- 
tui, Izidei, Neftidei (mitas paaiškina, kokiu būdu prie patobu- 
lintų Mėnulio metų (360 d.) pridėjus 5 dienas gautas Saulės ka- 
lendorius) 187, 63; charakterio formavimasis: „Vyriškas pasirodo 
[koks esąs] penktame mete, motriška — iš sykio“ LKŽ XI 803; 
mokykla, kurią sudaro penkios klasės — penkiaklasė apskrities 
bajorų mokykla LKŽ IX 791; Lietuvos ir kitų kraštų mokyklose 
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ilgus amžius Žinios vertintos penkių balų sistema, kuri visai 
neseniai pakeista. Anuomet reiklesnis mokytojas turėjo teisę 
sakyti: „Trejetui žino mokinys, ketvertui - mokytojas, o penke- 
tui — tiktai Dievas“; penkiaknygis — Biblijos dalis, susidedanti iš 
penkių Mozės knygų LKŽ IX 791; penkiakovė — sporto varžybos, 
kurias sudaro penkios rungtys LKŽ IX 791; žąsyčių (voveraičių) 
virimas penkeriaip LKŽ IX 788; korėjiečių mitikoje penktojo 
Mėnulio 5-oji diena arba „dvigubo arklio“ (Tano) diena, kuri 
ženklina vasaros saulėgrįžą MHM II 28; 172, 137. 

Laimė, pasisekimas, labas (turtas), išsipildymas. Atjojęs pirš- 
tis mergelei penktasis jaunikis vilki juodais aksomais JD 882, LKŽ 
I 85; mergė giriasi: Manį penki norėja. Penki norėja, Kasdien 
atėja, Be kepurių stovėja LTR 1650(31), LLD II 501; rytmetinė per- 
trauka (poilsis) 5 valandą linus minant LKŽ I 853; penki dančiai 
suverptų siūlų atsikėlus prieš pusryčius LKŽ II 266; penki juokai 
LKŽ II 487; senovinis ilgio matas šmitas - penkios uolektys LKŽ 
XV 100; įsigyti penki jungai jaučių BP II 204, LKŽ IV 378; anglų 
popietinė arbata geriama penktą valandą 84, 54; biralų matas 
dolikis (dvolikis) - penki gorčiai LKŽ II 606; penkių palų sijonas 
LKŽ II 753; iš nupjautos pušies padaryti penki aviliai LKŽ II 692; 
penki mastai drobės, duodamos už jaunio pripiršimą BsO 412, 
LKZ I 19. Lakstydami po kiemą pavasarį žydint alyvoms vaikai 
ieško Žiedo, kuriame būtų penki (ar daugiau) lapelių ir jį suval- 
go. Greičiausiai tai atgarsis labai senovinio tikėjimo, kad su- 
kramtęs „laimingąjį“ žiedą jo „savininkas“ magišku būdu „tam- 
pa laimingas“. Ypač, kai žinoma ir atvirkštinė nuostata, drau- 
džianti žiedą valgyti. Esą taip negalima daryti, kad nebūtų „su- 
valgyta laimė“ (pateikėja Sofija Zebrauskaitė, 1959-2009 m.). 

Vaisingumas. Kregždės peri po penkis kiaušinius LKŽ II 451; 
juodgalvė (avis) veda penkis ėriukus LKŽ IV 400; per metus 
žiurkės penkis vaikus atveda LKŽ IX 788; varnos deda po penkis 
ir daugiau kiaušių LKŽ II 442; penkios giminystės eilės LKŽ II 
1084. 

Derlius. Kai šviečia jaunas mėnuo, galima sėti žirnius nuo 
penktos dienos ir tokią savaitės dieną, kai jos pavadinime nėra 
raidės „r“; kūlius, kai iškrečia, reikia sukrauti penktadienį per 
delčią, tada pelės neės 15, 344; linus geriausia sėti penktą jauno 
mėnulio dieną 79, 7. 
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Skalsa, gausa, apsta, sotis. Kristus su penkiais kepalėliais 
duonos ir dviem žuvimis pasotina 5 000 susirinkusiųjų minią Mt 
14, 13-21; Achilas Patroklo laidotuvėse disko metikui skiria tokį 
didelį geležies gabalą, kad ištisus penkerius metus nebereikės 
„nei piemens, nei artojo siųsti į miestą parnešt geležies: jos 
namie bus lig valiai“ II. XXIII 833-835; stebuklinėje pasakoje AT 
725 milžinas prisėdęs prie stalo iš karto sudoroja 5 kepalus 
duonos ir įsivertęs 5 maišus smilčių važiuoja į malūną JBT II 50; 
kepamas penkių sluoksnių pyragas LKZ XI 981; penkis kartus 
per dieną ganykloje kilnojama karvė LKŽ XI 72; iš penkių karvių 
primelžiama pilna baldė (medinis puskubilis, žema statinaitė) 
pieno LKŽ II 186; penki litrai grietinės, iš kurios sumušamas 
kilogramas sviesto LKŽ II 1085; iš gražios drevės (storos pušies) 
pagaminami penki aviliai LKŽ II 692; penkis kartus per dieną 
išimamos iš skystimo odos LKŽ IV 68; penkiapūris alus, padary- 
tas iš penkių pūrų grūdų LKŽ IX 792. 

Jėgos, galios, stiprumo, atsparumo viršūnė. Tam tikrą jėgos 
matą parodo posakis: „Penkergis (penkelgis) arklys yra pačioj 
jėgoj“ LKŽ IX 788 arba „Arklys lig penkerių metų dužėja (stam- 
bėja, tvirtėja)“ LKŽ II 929; iš penkių sluoksnių nukalamas He- 
faisto skydas, kurio negali įveikti nė viena mirtingojo ietis II. XX 
270; ąžuolas, į kurio drevę gali sulįsti 5 veršiai 115, 357; skalikas, 
kuris nepailsdamas vejasi kiškį 5 kilometrus LKŽ IV 86; būgno 
garsas, girdimas už penkių varstų LKŽ I 650; slibinas, metąs 
grandinę per 5 kilometrus LKŽ IX 804; penkiais lankais varžoma 
statinaitė, kurioje laikomas alus LKŽ IX 791; stogas, apdengtas 
rugžysčio šiaudais, tveriąs 50 metų LKŽ XI 910; penkialinka 
(penkis kartus sulenkta) virvė, kurios nebepajėgia nutraukti 
stiprus gyvulys LKŽ IX 791; penkis metus jūsėjamas dirželis LKŽ 
IV 435, dėvima kepurė LKŽ II 460, nešiojama skrybėlė LKŽ II 1088. 

Apsauga. Apveizdos šventė, švenčiama penktą sekmadienį 
po Velykų LKŽ I 282; dainų mergelė nuolat pabrėžianti, kad ji 
yra 5 brolių sesuo (t. y. turi, kas ją saugo ir gina) LLD II 512; 
kartais ji prisipažįsta: „Yr kieme penki užtarėjėliai ir antri penki 
atėmėjėliai“ LB 16, LKŽ II 1128; penkių žemaičių būrys, galintis 
įveikti visą abazą (būrys, pulkas, stovykla, kariuomenė) 
kryžeivių LKŽ II 46; penketas trojėnų kuopų, pasiryžusių atremti 
achajus II. XII 87. 
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Ranka - penketo atitikmuo (keturi pirštai plius didysis — 
vidurinysis - pirštas) pagal LKŽ XI tomo nusakymus, atitinka šias 
prasmes: valdžia, valia, vadovavimas; galybė, jėga; globa, rūpini- 
masis; priklausymas, nuosavybė; pagalba, parama, užvadas, pa- 
galbininkas; palaima; sugebėjimas, sėkmė; sutikimas tekėti LKŽ XI 
154-156. 

Penki broliai. Viena dažnesnių realijų, aptinkama vestu- 
vinėse dainose ir priklausanti penkių brolių temai. Mergė giria- 
si, kad ji - senos matušės dukrelė, penkių brolelių seselė, kad ją 
sena matušė augina, penki broleliai slaugina LTR 2142 (35), LLD 
V 69; bernelis prašo uošvio tėvelio nebarti jauniausios dukrelės, 
sako, kad ji būsianti jų martelė, penkių brolelių seselė, senos 
močiutės dukrelė LTR 2581 (67), LLD V 410; penki broliai pašeria 
bėrus žirgelius ir, nujoję į didžius miestus, į jomarkėlius, 
nusižiūri sau mergeles. Jų išrinktosios nueina rūtų darželin, 
susipina žalius vainikus, skina penkis kvietkelius ir išdalija juos 
baltiems brolučiams LMD I 754 (36), LLD V 351; kai mergelė per 
ilgai užsibūva su berneliu ant marių kranto, motulė liepia pen- 
kiems broliukams paimti rykštelas LTR 2607 (82), LLD X 192, po 
rykštelę LTR 355 (41), LLD X 193, LTR 3227 (8), LLD X 195, brole- 
liams po penkias rykšteles JLD41, LLD X 196 ir sudrausti seserėlę, 
kad ilgiau netruktų; motina pataria dukrai tekėti ne už to, kuris 
šešetu važiuoja (penkios slūgelės iš šalių joja), 0 už to, kuris 
pošnelę šešeliais aria, penki broleliai LTR 1222 (22), LLD II 512, 
penkiom dalgelėm LTR 3517 (1301), LLD II 513 šienelį pjauna ir kt. 

Jau pastebeta, kad skaičius 5 atlieka kelias funkcijas. To- 
dėl pjaunantys šieną broliai gali turėti labo (turto), slaugantys 
seserį — apsaugos, gynybos, jojantys į didžius miestus - /aimes, 
sėkmės, baudžiantys rykštėmis — jėgos, galios, stiprumo, penkių 
brolių sesuo — marti - vaisingumo, gausos, apstos ir kt. reikšmes. 

Opozicija: daug — mažai (penki metai - penkios dienos). 
Piršlybų dainose „Bėk, mano žirgeli“ (V 61) ir „Ien už jūrelių“ 
(V 359) mergė skundžiasi berneliui, kad jis žadėjęs penkerius 
metus nė žodužiu nerūstauti, o dar neapėjo nė penkios dienos, 
kaip lendružė rankoj Klv D p. 97-98, LLD II 166, 573. Tai viena 
įdomiausių priešpriešų, kurios abu polius jungia skaičius penki. 
Metai simbolizuoja ilgą gyvenimą, o dienos — nė savaitės netrun- 
kantį laikotarpį. 
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XIX a. pabaigoje August Leskien ir Karl Brugmann už- 
rašytose dainose mergelė pabrėžia: „Yr kieme penki užtarėjėliai 
ir antri penki atėmėjėliai“ LKŽ II 1128. Vadinasi, šalia gausos, 
apstos, turto, jėgos, proto, ilgo gyvenimo gali egzistuoti ir 
atvirkštinė — trūkumo, bado, nuostolio, bejėgiškumo, kvailumo, 
trumpo gyvenimo ir kt. pusė. 

Negatyvus skaičiaus 5 pobūdis atsiskleidžia posakiuose: 
„Penki plaukai ant pakaušio, ir tie patys pasišiaušę“ (kai nedaug 
plaukų ant galvos) LKŽ IX 160. Jei žmogus nepilno proto, kiek 
kvailokas, sakoma: „Jam penkto balkio trūksta“ LKŽ I 597. Badą, 
maisto trūkumą, ko gero, įvertina Mozės pastebėjimas: „Ir pen- 
ki dabar yra metai, kaip nei arta, nei daguota“ (nuimtas derlius) 
Moz. 45, 6; LKŽ II 212. Mažmožis, vieni niekai neretai prilyginami 
penkiems juokams: „Piemeniui penki juokai votegas (botagas) 
nešioti“ LKŽ IV 415. Apie neišmanėlį, protą praradusį sakoma, 
kad jis neišmanąs nė penkių: „Ką jis Žino, tas auškus, kad jis nė 
penkių neišmano“ LKŽ I 512. 

Milžionio jėgai (kuris beregint išlupa tiek kelmų, kiek 5 vy- 
rai per savaitę būtų nevalioję) priešpriešinamas bejėgiškumas: 
„Po mūs kartos penki vyrai vieną gaidį pjaus“ (senas Žmogus 
sako, kad jaunosios kartos žmonės bus silpni) LKŽ III 17; „Ne 
darbas, kai penki vyrai vieną mazgą riša“ LKŽ XI 708. 

Gimimą kartoja mirtis. Penkių mastų drobė klojama į 
karstą: Sešių lentų grabužėlis, penkių mastų drobulėlė - tai mano 
tėviškėlė JD 627; LKŽ II 741; penkias paskutines mėnesio dienas 
tamilai vadina mirties pranašėmis. Mirtis indams simbolizuoja 
pabaigos pradžią, t. y. kūno suirimą ir grįžimą į penkis pirmi- 
nius elementus - orą, eterį, ugnį, vandenį ir žemę. 

Penketas Indijoje. Ypač didelė svarba penketui teikta seno- 
vės Indijoje. Su juo sieti penki karvės produktai: pienas, rūgpie- 
nis, lydytas sviestas, mėšlas ir šlapimas; penkių rūšių būtybės: 
dievai, žmonės, dangaus muzikantai, gyvatės ir proseniai; pen- 
kios ugnys: keturi aukojimo laužai, orientuoti pagal pasaulio 
šalis, ir saulė — viršuje; penki pirminiai elementai — Žemė, 
vanduo, ugnis, oras ir eteris; mirtis, t. y. suirimas (grįžimas) į 
penkis pirminius elementus 178, 360; penkios medžio dalys: 
šaknys, kamienas, lapai, žiedai ir vaisiai 178, 361; penki asmenys, 
pasirašantys dokumentą - kreditorius, skolininkas, du liudytojai 
ir raštininkas 178, 362; penki nariai, sudarantys kaimo tarybą 204, 
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110; punšas (iš sen. indų panča —- penki) — saldus gėrimas, susi- 
dedantis iš penkių ingredientų 204, 113 ir kt. 

Kai tamilų sūnui sukanka penkeri metai, tėvai pradeda 
ruoštis plaukų kirpimo ritualui. Plaukai paprastai aukojami 
šventyklai arba dievybei 204, 61. Indų meilės dievas Kamadeva 
laikomas penkiastrėliu, kurio lankas su penkiomis strėlėmis 
užkariauja kiekvieno širdį. Jo strėlės — patys mylimiausi penki 
žiedai: lotosas, jazminas, ašoka —„džiaugsmo medis“ (žiedui 
priskiriama stebuklinga ypatybė — jis pražysta tik tuomet, kai 
medį paliečia gražuolės pėda), mėlynoji vandens lelija, kurią 
kartais atstoja akacija širiša (Acacia Sirissa), ir mangas 204, 71. 
Pagal indų tikėjimą, Kamadevos strėlės įsimylėjėlių širdyse 
sukelia penkis jausmus: ilgesį, liūdesį, džiaugsmą, pavydą ir 
pyktį 204, 111. 

Senieji tamilai savo kraštą skirsto į penkias pagrindines 
sritis: kalnus, miškus, dykumas, dirbamas žemes bei pievas ir 
pajūrį. Kiekviena dalis simbolizuoja tam tikrą emocinę būseną. 
Kalnai siejami su užgimstančia meile, kuriai toks būdingas 
baikštus ir švelnus pasimatymo ilgesys, slaptos godos ir be- 
miegės naktys. Visa tai primena viliojantys nepasiekiamumu ir 
slaptimi kalnai. Vedybinė ištikimybė ir kantrus susitikimo su 
išrinktuoju laukimas asocijuojasi su vešliomis ganyklomis ir 
miškingomis kalvomis, o audringas pajūrio kraštovaizdis — su 
vėjo genamomis meilės kančiomis. Išsiskyrimo laikotarpį prime- 
na negyva, kaitrios saulės išdeginta bevandenė dykuma. O mei- 
lės kivirčai panašūs į nusidriekusius iki horizonto laukus, kurių 
derlius jau nuimtas, todėl lieka laukti naujo želmenų pasirody- 
mo. Tyrinėtojai mano, kad toks dalijimas į penkias sritis turi 
realų pagrindą. Mat šiame krašte nuo seno gyvena kalniečiai, 
gyvulių piemenys, žvejai, medžiotojai ir žemdirbiai 204, 112. 
Paskutines penkias mėnesio dienas tamilai laiko „mirties 
pranašėmis“. Ypač pavojinga pirmoji diena. Jeigu tą dieną vie- 
nas namiškių miršta, tikima, kad mirtis gresia ir kitiems „pen- 
kiems“ to namo gyventojams arba kaimynams. Jeigu nelaimė 
įvyko antrąją dieną, vadinasi, grėsmė laukia keturių šeimos 
narių arba kaimynų. Jeigu trečiąją — trijų ir pan. 204, 127. 

Funkcijų artumas: auka, priimtina dievams, aukščiausia 
kokybė, brandos ir fizinio pajėgumo riba. Skaičių 5 lydi savybių 
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rinkinys, kurios papildo viena kitą, o dažnai ir neatskiriamos 
viena nuo kitos. Iš pradžių neaišku, kodėl dievams aukojami 
penkiamečiai gyvuliai. Tačiau, atrodo, kad graikams (ir ne tik 
jiems) šis skaičius asocijuojasi su augimo (brandos) ir fizinio 
pajėgumo riba, po kurios prasideda negrįžtantys senėjimo ir 
nykimo procesai. Todėl tik pasiekę visišką brandą ir jėgą 
(įkūniję aukščiausią kokybę) penkiamečiai gyvūnai labiausiai 
priimtini dievams. Plg. analogišką lietuvių sampratą: „Penkelgis 
arklys tai pačiame stiprume.“ 

Penketui tenkančia skalsos, turto, apstos funkcija galima 
paaiškinti, kodėl mergės kraitį sudaro būtent penkios margos 
skrynelės arba penkios karvės. Kaip milžionis alkį numalšina 
penkiais kepalais duonos, o disko metikas geležį naudoja ištisus 
penkerius metus, taip penkių kraičio skrynių turi užtekti visoms 
naujosios šeimos reikmėms. Kad ir kiek mergelė raižytų drobe- 
lių ir nešiotų marškinėlių, skarelių, prijuostėlių, suknelių, jų 
niekuomet nepristigs. 

Manytina, kad penketas nebūtų taip įsigalėjęs, jeigu nebūtų 
reprezentavęs penkianarės žemės (centras ir 4 pasaulio šalys), 
kurią senojoje kosmologijoje įkūnijo vaisingumo deivės: Raga- 
na, Hera, Lhamo, Baba Jaga, Venera, Afroditė ir į jas panašios. 
Anot Georges Dumezil'io, sen. IDE viduriniajam žemdirbių 
(piemenų, amatininkų) sluoksniui priklausė ekonominė funkci- 
ja. Todėl, galima manyti, kad ekonominė funkcija - aukščiausia 
kokybė, augimo ir brandos riba, laimė, sėkmė, turtas, derlius, skal- 
sa, gausa, sotis, jėga, galia, valdžia, santuoka ir t. t. Ir visa tai — 
Deivės Motinos savastis. 

Skaičius 5 ženklina žemę, todėl tam tikru mastu susijęs su 
ariamos žemės ploto, nuimamo derliaus, grūdų (biralų) ir t. t. 
sąvokomis. Dar nespėja Mykolas pas Liucipierių nė kojų sušilti, 
kai tas duoda jam darbą: per naktį mišką nuo penkių valakų 
išrauti ir sudeginti, o tą žemę, kur stovėjo miškas, išarti, išakėti 
ir rugius pasėti. Per naktį juos užauginti, iškulti ir ankstų rytą 
duoną iškepti LRS 107. Graudžioje japonų sakmėje pasakojama, 
kaip už turčiaus panorusiai ištekėti samdinei iškeliama sąlyga — 
per dieną užsodinti ryžių daigais 5 tanus žemės (apie pusę hek- 
taro). Vakare, kai saulė užlenda už kalno, mergaitei lieka tik vie- 
na neužsodinta vaga. Apimta nevilties ji sudeda maldai rankas 
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ir paprašo Saulės sustoti. Ši jos paklauso, grįžta atgal ir šviečia 
tol, kol mergaitė, baigusi sodinti vagą, krinta ant žemės negyva 
JGA 182. 


ŽEMĖS SIMBOLIS 


Anot M. Eliade, visata prasideda nuo centro ir išplinta į 
keturias pasaulio šalis 38, 32. Pasakojimas apie Mildutę taip pat 
prasideda nuo centro ir išplinta į šalis: „Gyveno senelis ir bobelė 
ir turėjo dukterį Mildutę. Bobelė numirė ir paliko Mildutei savo 
pasoginę karvutę“ LT III 438. Todėl manome, kad Mildutė sim- 
bolizuoja pasaulio centrą, o keturias pasaulio šalis — pasoginė 
karvutė. Keturios pasaulio dalys su centru atitinka viduriniąją 
visatos dalį - žemę, todėl būtent karvutė ją simbolizuoja. 

Panaši schema veikia ir kitur. Ypač įspūdingai pasaulis 
pradedamas kurti norvegų austėje Karė Apskretėlė (AT 510A). 
Karalienė miršta, lieka duktė. Karalius veda antrąsyk. Pamotė 
labai nekenčia karalaitės. Muša ją, badu marina. Pagaliau iš- 
siunčia ganyti karvių. O toj bandoj ganosi didelis juodas jautis. 
Jis dažnai prieina prie karalaitės ir leidžiasi jos glostomas. 
Paskui liepia iš kairiosios jo ausies išsitraukti staltiesę. Kai tik 
mergaitė patiesia staltiesę ant žolės, atsiranda visokių valgymų 
ir skanumynų. Pamotė apie tai sužino ir nutaria papjauti jautį. 
Sis pasiūlo karalaitei bėgti iš pilies. 

Naktį, kai visa pilis kietai įminga, karaliaus duktė patyliu- 
kais nusėlina į tvartą. Jautis pasisodina ją ant nugaros ir kiek 
įkabindamas pasileidžia iš pilies. O kai rytą tarnai nueina gala- 
byti jaučio, tvartą randa tuščią. Kai karalius pasigenda dukters, 
paaiškėja, kad ji taip pat dingusi. Karalius išsiuntinėja po visą 
kraštą šauklius ieškoti dukters ir visur paskelbia apie jos din- 
gimą, bet karalystėje neatsiranda nė vieno žmogaus, kuris būtų 
matęs mergaitę ir jautį NDL 67-69. 

Taigi nesunku numanyti, kad karalaitė ženklina pasaulio 
centrą, O juodas jautis — keturias pasaulio dalis, t. y. žemę. 

Analogišką jautuko ryšį su žeme atskleidžia Vėjų motina: 
„Pana parkeliavus paleido savo bulių. Bulius priklaupė ant kelių, 
prašneko žmogaus balsu: „Kirsk man galvą!“ Pana nenorėjo kirsti, 
ale tik turėjo kirsti. Nukirto galvą - prapuolė ketvirta dalis marių, 
pasidarė žemė. O iš buliaus jos brolis stojos. Nukirto visų trijų kar- 
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vių galvas - stojos sesers. Prapuolė visos marės, pasidarė žemė. 
Pradėjo svietas gyventi. O ji paliko karalienė ant tos žemės, 0 vyras 
jos - karaliumi. Vyras jos išsipakūtavojo už jos brolį ir už seseres. 
Paliko ščeslyvais ir gyveno. Ant to baigias“ DSP 313 arba LSŽ 54. 
Perskaičius šį intarpą, peršasi mintis, kad pati marių pana" — 
karvė (nes jos seserys — karvės). Tokiu atveju, penkių gyvūnų 
grupė gali ženklinti žemę: 4 karvės — 4 pasaulio šalis, o bu- 
lius — pasaulio centrą. Juolab kad toji žemė „pasidaro“ iš bu- 
liaus ir karvių. 


JAUTUKO NUŽUDYMAS 


Tirdami šių ausčių struktūrą susiduriame su nepaprastai 
įdomiu reiškiniu —- jautuko nužudymu. Dažniausiai jį matome 
pasakojimuose apie Vienaakę (AT 511), Sidabro, aukso bei dei- 
manto girelę (AT S10A) ir Jautuką gelbėtoją (AT 314A*). Labai 
įvairios jautuko mirties aplinkybės. Vienaakės tipo tekstuose 
karvytę nugaluoja ragana LT III 439; Sidabro girelėje (norvegų 
„Karė Apskretėlė“) juodą jautį papjauna iš pilies pabėgusi 
karalaitė. Juodas jautis paprašo karalaitės nupjauti galvą, nulup- 
ti odą ir į ją suvynioti vario ir sidabro lapą bei aukso obuolį. Ji 
taip ir padaro NDL 67. Arba AT 314A* vaikus pradeda vytis 
vilkas (var.: lepšiukas, slibinas), o juos gelbsti veršelis. Kai tik jie 
perplaukia upelį (arba kitą vandens telkinį), jautukas liepia jį 
perkirsti perpus LTR 552 (578); 865 (56) ir kt. Dvilezgėje austėje 
apie Vėjų motiną (AT 516A) buliaus ir trijų karvių galvas nušnio- 
ja marių pana DSP 313. 


ATGIMIMO SIMBOLIKA 


Po mirties jautukas neišnyksta be pėdsako. Jis atgyja ir gy- 
vena kitomis gyvybės formomis. Iš to matyti, kad veršio 
nužudymas — procedūrinis, t. y. privalomas. Nugaluotos kar- 
vutės vietoje išdygsta obelis su aukso obuoliais ir aukso šulinys 
su žaliu vynu LT III 439. Vietoje nukirsto jaučio ir į odą suvyniotų 
vario, sidabro lapų bei aukso obuolio atsiranda puošnūs 
drabužiai ir trys Žirgai, spindintys auksu siuvinėtom gūniom ir 
auksinėm kamanom NDL 75-77. Nuritus buliaus ir trijų karvių 
galvas vietoj marių atsiranda žemė LSŽ 54. Iš perkirsto į dvi dalis 
veršelio iššoka du kurtai LMD I 500 (1), 552 (578); (var.: trys JBT II 
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212, LTR 260 (264), 368 (321), 768 (124), 2812 (129), LMD I 130 (3) arba 
keturi LTR 368 (180), 2023 (123) šunys). Sen. iranėnų mitikoje 
Mitrai užmušus jautį, iš jo kraujo atsiranda (suveši) augalai, jis 
padidina vaisingumą ir gyvybines jėgas MHM II 157; iš jaučio 
uodegos išauga kviečio varpa 179 II 205 ir kt. 

Jautuko nužudymo esmę, regis, gali atskleisti analogiškos 
kinų apeigos. Senojoje Kinijoje viena svarbiausių švenčių buvo 
Pavasario atėjimo (Ličunj) diena. Ji simbolizuodavo žemės dar- 
bų pradžią. Ličunio šventė, švenčiama pagal Saulės kalendorių, 
neturėjo nuolatinės datos, bet paprastai sutapdavo su pirmosio- 
mis Mėnulio metų dienomis. Tad ji tapo neatsiejama Naujųjų 
metų iškilmių organine dalimi. Pagrindinis šventės akcentas — 
ritualinis „pavasarinio jaučio“ sudraskymas. Dar XIX a. Fuczia- 
nyje būdavo nuduriamas gyvas jautis (kurį ant iešmo pamovę 
kaimo žmonės iškepdavo ir čia pat, susėdę ant žemės, suvalgy- 
davo). Vėliau jį pakeitė iš molio arba popieriaus gaminami ma- 
ketai (tačiau šalia tempiamo maketo dar kurį laiką buvo ve- 
damas gyvas jautis ir nešamos molinės jo figūrėlės) 195, 195. Jau- 
tuką klijuodavo neregiai orakulai iš penkių tradicinių spalvų: 
juodos, baltos, raudonos, žalios ir geltonos, kurios atitiko pen- 
kias stichijas: vandenį, metalą, ugnį, medį ir žemę (Justus Doo- 
little (1868 m.) pateikia kitas indikacijas: ugnis - raudona, van- 
duo — balta, metalas — juoda, medis (augalas) - žalia, žemė — 
geltona 195, 195). Pavasario atėjimo dieną jaučio ir jo dieviškojo 
palydovo - Manšenio figūrėlės būdavo apnešamos aplink mies- 
tą ir kelionę baigdavo ties miesto valdyba. Cia jautuką čai- 
žydavo rykštėmis ir versdavo būti darbštumo pavyzdžiu. Plakant 
buvo prašoma gausaus derliaus ir sėkmingos karjeros valdybos 
viršininkui. Po to figūrėlė sudaužoma arba suplėšoma (seno 
pasaulio daužymas); valdytojas ceremonijos dalyvius apdovano- 
davo pinigais. Valdininkai persirengdavo vasariniais drabužiais. 
Iš jautukui atsitiktiniu būdu parinktų spalvų ir Manšenio apran- 
gos buvo spėjami ateinančių metų orai. Tikėta, kad pavasarinis 
jautukas, kaip ir jo pirmtakas - šventasis aukojamas gyvulys, 
turi stebuklingųjų galių. Užtenka paglostyti jo galvą arba akis, 
kad visus metus nejaustum nei galvos, nei akių skausmo. Mo- 
lines jautuko šukes šventės dalyviai išsinešiodavo po namus ir 
saugodavo prie židinio. Janczy upės žemupyje jos buvo laiko- 
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mos vaisingumo smboliu, nulemiančiu sūnų (naujo pasaulio) 
gimimą 173, 58. Taigi, jautukas — būsimą derlių, sveikatą ir vai- 
singumą lemianti dievybė. Ir kartu — auka, valgoma čia pat 
lauke, kolektyviai; skirta tai pačiai žemės dievybei, siekiant iš- 
maldauti derliaus, sveikatos ir vaisingumo. 

Grigorij G. Stratanovič pastebi, kad toks jautis laikomas ir 
atperkamąja auka, ir „pasiuntiniu“ — tarpininku tarp Žmonių ir 
dievybių. Anot Bernard Karlgren (1957 m.), hieroglifo pavadi- 
nimas gao susideda iš dviejų ženklų: jautis ir burna, kalbėti, t. y. 
pranešti, supažindinti. Vadinasi, manoma, kad aukojamasis 
gyvūnas, tarpininkas bendraujant su dievybėmis, joms praneša 
apie paskutiniuosius įvykius žemėje. Dar svarbiau, kad auka 
riaumojimu atkreipia „prosenių ir dievų“ dėmesį į vykstantį 
ritualą ir Žmonių maldavimus 195, 192. 

Iš etnoaprašų matyti, kad Junanio provincijoje per ka- 
nniveiba apeigą, kovo pabaigoje ar balandžio pradžioje, tokiu 
tikslu „sudraskoma“ karvė. Geltonos spalvos gyvulys pririšamas 
prie stulpo, iš pradžių nušniojama jo uodega, o kaimo vyrai, 
kurie ką tik slėpėsi tarpuvarčių ir pašiūrių šešėlyje, su trumpais 
kardais rankose užpuola auką ir stengiasi atsikirsti patį 
didžiausią mėsos gabalą. Kam pasiseka, to laukia puikus derlius 
ir sėkmė lauko darbuose. O jei koks vargšas neįstengia atsirėžti 
kąsnio — jis ir visa jo šeima pasmerkti nevilčiai, gėdai (ir dantų 
griežimui) 195, 201. 


UKAPIRMO REKONSTRUKCIJA 


Sogdo ir Chorezmo sudarytuose Mėnulio Zodiako sąrašuo- 
se antrąją vietą užima P'prw iš Upda-parwa-. Avestoje jo atšaka 
Upa : paoirya-, t. y. *Upa-parwya- - Lydinti Pirmąjį arba Einanti 
įkandin Pirmojo. Anot vokiečių kalbininko Christian Bartholo- 
mae, taip buvo vadinamas Aldebaranas arba Jaučio Akis 146, 8. 

Tam tikras ortografinis ir semantinis panašumas rodo, kad 
prūsų aukščiausiasis dievas Ukapirmas (Occopirmus, Occopir- 
nus, Ockopirmus etc.) gali sietis su iranėnų Upa-parwya. Senes- 
niuose šaltiniuose Ockopirmus apibūdinamas kaip „pirmasis 
dangaus ir žvaigždžių dievas“ BRŠ II 143. Turime galvoje Sūduvių 
knygelę, kuri, tyrinėtojų nuomone, gali būti parašyta maždaug 
1520-1530 metais. Nepaprastai aukštas šio dievo rangas išlieka 
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ir vėliau. Jono Maleckio-Sandeckio laiške, adresuotame Jurgiui 
Sabinui (1551 m.), Occopirnum vadinamas „dangaus ir Žemės 
dievu“ BRŠ II 208. 

Kazimieras Būga mano, kad Occopirmus reiškia visų pirma- 
sis: pr. ucka- visų- (aukščiausiojo laipsnio priešdėlis) + pirmas 
13 II 156. Lieka tik atsakyti, kodėl K. Būgai Ukapirmas - visų 
pirmasis, o iranėnams —- antras po pirmojo? Atrodo, kad šią 
minklę gali išaiškinti astronomai. Mat pagrindinė šios painiavos 
kaltininkė, regis - precesija arba lygiadienių ankstėjimas. Anot 
C. Flammarion, dėl ankstėjimo pavasario lygiadienį maždaug 
prieš 5000 metų žymėjo Aldebaranas (arba Tauro a (alfa) — 
Jaučio Akis), o prieš 4360 metų jį ėmė ženklinti jau Tauro n 
(eta), t. y. Sietynas 202, 171. Matyt, šiuo laikotarpiu ir pradėta 
kurti iranėniškąjį Zodiaką. 

Galima manyti, kad po Ukapirmo skraiste iš tiesų slepiasi 
Jautis. Mat „Sūduvių knygelėje“ Ukapirmas vadinamas „pir- 
muoju dangaus ir žvaigždžių dievu“, o Jaučio Žvaigždynas, 
būdamas pirmas, tiesiogine prasme veda paskui save Žvaigždes. 
Tą patvirtina įvairių tautų kultūrinė patirtis. Pirmoji persų 
Zodiako raidė, t. y. raidė „A“, ženklina Jautį, antroji „B“ — 
Dvynius, „C“ — Vėžį ir t. t. Vadinasi, persai Jautį laiko pirmuo- 
ju 202, 171. Finikiečių (fonetinės abėcėlės išradėjų) pirmoji raidė 
taip pat skirta Jaučiui: „A“ arba „alef“ — jautis. Be to, „alet“ 
panašus į jaučio galvą su ragais ir ausimis arba į arklą, o lietu- 
vių: arklas, arimas, artojas, egiptiečių athar — arti 202, 181 taip 
pat prasideda pirmąja raide „A“. 

Pagaliau, žydams Jautis reiškia skaičių 1, alef (pirmąją rai- 
dę) ir Dievą. Kabalistikoje (slaptasis senųjų žydų mokslas) Jau- 
čio Žv. visuomet vaizduojamas priekyje. Jų Zodiake visų pirma 
matome Jaučio Akį (Aldebaraną), atgręžtą į Jehovą 202, 169. 1o0- 
dėl tas pats Shor Iehovah (Jehovos Jautis) galėjo turėti įtakos ir 
krikščioniškosios Dievo Apvaizdos atsiradimui (žr. 9 pav.), ir sie- 
tis su aukščiausiojo dievo Ukapirmo funkcijomis. 


PASAULIO REKREACIJA 


Prie pasaulio atkūrimo ritualų galima priskirti apeiginius 
šokius. Latvijoje mirus sužadėtinei keturios merginos šoka 
aplink gulintį ant žemės vyrą. Anot Dalios Urbanavičienės, 


104 | Dingės pasaulis 


Ų Ju Li 
a AN Ri "R 


| J p A 


9 pav. Dievo 
Apvaizdos akis, 
pakeitusi kažkada 
gyvavusį Jaučio 
Akies (Aldebarano 
žvaigždės) kultą (iš 
kn.: P. Galaunė 
„Lietuvių liaudies 
menas“). 





velionės sužadėtiniui užrišamos akys. Jis paguldomas ant nuga- 
ros kryžium išskėstomis rankomis ir kojomis, o keturios nuogos 
velionės draugės peršokdamos per jo rankas ir kojas šoka ir 
sukasi aplink jį. Siuo šokiu merginos stengiasi perduoti vyrui 
savo vaisingumo galias, nes tikėta, kad jis sužadėtinę sutiksiąs 
aname pasaulyje 112, 18. 

Atkuriama horizontalioji pasaulio dalis: vyro liemuo — pa- 
saulio centras, 4 merginos ir ištiestos į šalis sužadėtinio rankos 
bei kojos - 4 pasaulio šalys, o jeigu, tarkime, šokėjos aplink vyrą 
apeina tris kartus, tuomet būtų atkurta ir pasaulio vertikalė. 

To paties pasaulio dėmenys aiškiai atsispindi ir altajiečių 
tikėjimuose. Aukodami žirgą gėrio dievui Kutajui ir blogio — 
Šaitanui, jie perplėšdavo jį į 4 dalis arba, perskrodę krūtinę, 
ranka sustabdydavo tebeplakančią širdį — pasaulio centrą. 

Senose lietuvių apeigose taip pat susiduriame su keturių 
pasaulio dalių ir tarp jų patalpinto centro įvaizdžiu. Rugiapjū- 
tės pabaigtuvių aprašymą pateikia P. Dundulienė: „Panevėžio 
apylinkėse, prieš atvežant pirmąjį vežimą, šeimininkas vidur- 
naktyje išeidavo į lauką prie rugių, nusilenkdavo į keturias šalis, 
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paimdavo pėdą arba glėbį rugių, kuriuos, parnešęs į klojimą, 
padėdavo ton šalinėn, kur turėjo būti kraunami javai. <+-> 
Panašiu tikslu prieniškiai pirmąjį pėdą palaikydavo visuose ke- 
turiuose klojimo kampuose. O Merkinės apylinkėse tikėta, kad 
pirmasis pėdas galįs pastatą apsaugoti nuo ugnies“ 32, 136. Pa- 
saulio centras turi galią valdyti ir vandenį, bet jis ne toks 
pavojingas, todėl neminimas. 

„Kapsai rugiapjūtės pabaigtuvių vainiką nešdavo labai iš- 
kilmingai. Eisenos vidury žengdavo geriausia pjovėja su vainiku 
ant galvos; jai iš šalių eidavo dvi palydovės; visos dainuodavo 
rugiapjūtės pabaigtuvių dainą. Nešėjas lydėdavo šeši raiteliai, 
du jodavo priešais, kiti šalia. Jie gindavo vainiko nešėjas, kad jų 
neaplietų vandeniu ir kas nors neatimtų brangaus pabaigtuvių 
vainiko. Raiteliai apsitaisydavo savotiškai: galvas pasipuošdavo 
aukštais iš šiaudų padarytais kiveriais, panašiais į vestuvių 
kvieslio ar piršlio kepurę; per petį ant šiaudinių pasaitų persika- 
bindavo šiaudinius kardus, baltus drobinius marškinius susi- 
juosdavo gražiai nupintomis šiaudų juostelėmis. Raitelių arkliai 
būdavo padaryti iš kokios nors beržo šakos, kurios vienas galas 
būdavo apipintas rugių šiaudais, vaizduojant arklio galvą. 
Jodami raiteliai švaistydavosi šiaudiniais kardais, dainuodavo, 
šūkaudavo, rėkaudavo panašiai kaip vestuvininkai, veždami 
nuotaką, norėdami atbaidyti piktas jėgas, kurios stengdavosi 
pakenkti derliaus dievybei, esančiai vainike, nes pagal pirmykštį 
tikėjimą piktos dvasios bijojusios triukšmo, aštrių daiktų ir kt.“ 
32, 131. 

Moterų trijulė simbolizuoja pasaulio centrą, jas supantys 
raiteliai — 4 šalis, du priekiniai jojikai - kosmo viršų ir apačią. 


SEPTYNIANARĖS BILINGVOS 


Norėdami suprasti seniai užmirštą kalbą archeologai pir- 
miausia stengiasi surasti bilingvą — molio lentelėj ar akmeny 
dviem kalbomis išraižytą identišką raštą. Tuomet pagal vienos 
kalbos (kurią moka tyrinėtojai) hieroglifus galima perskaityti ir 
kitus, nepažįstamus rašmenis. Susiduriame su panašiu atveju. 
Nors, tiesą pasakius, mūsų bilingvos vaizduoja ne kalbos ar 
rašto jungtį, o tik du giminiškus, dažnai vienas kitą papildančius 
pasaulio modelius. 
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Osetinų bilingva. Žirgas = 4 gyvūnai. Osetinų tautosakos 
lobyne susiduriame su labai reta žirgo, kaip 6 pasaulio dalių 
valdytojo, simbolika. Herojus Pagrandukas nebegali pasišaukti 
pagalbos, nes guli duobėje, į kurią jį įmetė ir užvertė akmenimis 
pikti broliai. Zirgas, kuris iki šiol ištikimai tarnavo šeimininkui, 
nepajėgia jo ištraukti iš duobės. Todėl jis (kaip eventualus loka- 
palas) į pagalbą pasikviečia dar keturis lokapalus. Tačiau 
pasiklausykime, ką apie tai pasakoja patys osetinai. 

Užvertę Pagranduką akmenimis bei žemėmis ir palikę jį 
gulėti gilios duobės dugne, septyni nenaudėliai broliai grįžta į 
gimtąjį kaimą. Tačiau jaunėlio žirgas dar nesiryžta atsisveikinti 
su šeimininku. Kai stovėdamas ant kapo žirgas gailiai sužvengia, 
atbėga lapė. Ristūnas prašo lapės truputėlį pakasti žemę, o kaip 
atlygį už tai siūlo riebią savo užpakalinę koją. Lapė kasa žemę, 
kol pailsta, o paskui taria: „Na, pavargau, mokėk man.“ Zirgas 
atsuka užpakalinę koją, bet lapė negraužusi atsigula ant duobės 
krašto ir užmiega. 

Tuomet iš tankynės išlenda piktasis vilkas ir pamatęs juodį 
pradeda laižytis. Žirgas prašo jo pagalbos, o kaip atlyginimą 
pažada atiduoti riebiąją užpakalinę koją. Vilkas sutinka ir 
pradeda kasti duobę. O paskui pailsęs ir negraužęs kojos nuvirs- 
ta į žolę ir užmiega. Atšleivoja lokys. Pasikartoja ta pati derybų 
ceremonija. Kai tik meškinas išmeta iš duobės paskutinius ak- 
menis, Pagrandukas pašoka, bet negali vienas išsikapstyti iš 
gilios duobės. Tuomet aukštai padangėje pasirodo kalnų erelis. 
Žirgas prašo, kad jis iškeltų raitelį. „O ką man už tai duosi?“ — 
klausia kalnų erelis. „Galėsi iškapoti mano akis“, — atsako Žir- 
gas. Erelis kaip akmuo krinta duobėn ir iškelia iš jos narsuolį. 
Po to pareikalauja: „Na, mokėk!“ Ristūnas atsiliepia: „Kapok 
man akis.“ Tačiau erelis, nekapojęs žirgui akių, nukepėstuoja į 
šalį. O jaunikaitis, padėkojęs lapei, vilkui, lokiui ir kalnų ereliui, 
sėda ant Žirgo ir grįžta į gimtąjį sodžių OKP 97. 

Vienoje bilingvos dalyje septynianaris modelis - žirgas (ke- 
lissyk paeiliui siūloma koja ir dvi akys) ir jo šeimininkas, kaip 
pasaulio centras. O taip pat septyni broliai piktadariai arba 7 vy- 
rų gylio duobė. Kitoje - 4 gyvūnai. Lapė, vilkas, lokys ir erelis 
taip pat atlieka 4 pasaulio šalių valdytojų vaidmenį. Be to, erelis, 
kaip paukštis, galbūt simbolizuoja ir dangiškąją sferą — pasaulio 
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viršų, O apačią — vilkas arba kitas gyvūnas. Pasaulio centras 
atitenka tam pačiam Pagrandukui. 

Iš šio aprašymo matome, kaip gali sąveikauti du skirtingi 
modeliai ir dar kartą įsitikiname, kad žirgas — integralus (šįsyk 
atstojąs net 6 pasaulio dalis) lokapalas. 

Svedų bilingva. 4 pirminiai elementai = žirgas. Senoji kos- 
mogonija byloja, kad šį pasaulį iš esmės sudaro pirminiai ele- 
mentai: oras, žemė, ugnis ir vanduo. Svedų austėje „Nepaprasta 
lydeka“ (AT 303) sugauta žuvis liepia jos kūną padalyti į 8 dalis: 
du gabalus atiduoti žmonai (orui, vėjui?), du užkasti į žemę 
prieš trobą, du įmesti į ugnį, o du į ežerą (vandenį). Senasis 
žvejys taip ir pasielgia. Tuomet iš žemės išauga du eiklūs Žirgai, 
iš ugnies iškyla du tviskantys kardai, iš ežero iššoka du baisūs 
šunys, 0 Žmona pagimdo du puikius berniukus. Kai sūnūs 
užauga, tėvas kiekvienam padalija po kardą, žirgą, šunį ir 
išleidžia juos į pasaulį SZD 96. 

Iš žuvies ir pirminių elementų sąlyčio atsiranda įvairūs 
tvariniai: žvejo sūnus, žirgas, kardas ir šuo. Tačiau jų semantika 
ti, kad ir šioje bilingvoje slypi du, vienas kitą papildantys 
pasaulėvaizdžiai. Zuvis (su Žveju) simbolizuoja 9, 0 Žirgas (su 
jaunikaičiu) 7 dalių pasaulius. Jaunikaitis ženklina centrą, Žir- 
gas — 4 pasaulio šalis, kardas — pasaulio viršų, o šuo — apačią. 

Lietuvių bilingva. Zirgas = 6 girios žvėrys. Iyrinėdami lietu- 
vių pasakas apie du brolius dvynius (AT 303) susiduriame su 
dviem pasaulio modeliais. Pirmasis, jau pažįstamas „švediška- 
sis“: stebuklinga Žuvis dalijama į kelias dalis, kurios atitenka 
moteriai, kumelei, kalaitei ir t. t. O antrajame kosmą formuoja 
miško žvėrys. Pastarasis modelis, regis, archajiškesnis, nes hero- 
jus dar vaikšto pėsčias ir nesinaudoja žirgu. Svediškasis modelis 
deformuotas. Virsmo grandinėje „žuvis > pirminis elementas > 
kosmo sudedamoji“ praleistas antrasis segmentas. Sugauta Žuvis 
liepia Žvejui duoti du kąsnius šuniui, kitus du - kumelei ir dar 
du — pačiai. Jis taip ir padaro. Kalė atveda du šuniukus, kume- 
lė — du kumeliukus, o pati - du vaikus, abudu kaip vienas JBT 
I 248. Modelyje nebelieka vietos pasaulio viršaus simboliui. Taigi, 
galima spręsti, kad tekstas užklydęs iš kitų kraštų. Kartais inter- 
pretatorius bando įtempti atmintį. Jis tarsi prisimena, kad vieną 
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žuvies gabalą reikėtų pakasti po žeme, o kas iš to išeis — nežino. 
Auksinė žuvytė liepia Žuvinykui ją supjaustyti į 6 dalis. Dvi 
pakasti po langu, dvi duoti kumelei, o dar kitas dvi —- suvalgyti 
pačiai. Kai žmogus užduotį įvykdo, po langu išauga dvi aukso 
lelijos, kumelė atsiveda du aukso plaukais kumelius, o pati 
pagimdo du vaiku su aukso plaukais (iš tų lelijų tėvas gali spręs- 
ti, ar iškeliavę jo vaikai sveiki, ar serga, ar negyvi) JBT VIII 44. 
Analogiškas variantas: aukso žuvis liepia žuvinykui perkirsti ją 
į 6 dalis. Dvi pakasti po žeme, dvi — duoti pačiai ir dvi — 
kumelei. Tuomet iš žemės išauga dvi aukso obelys, pati pagimdo 
du aukso sūnus, o kumelė atsiveda du aukso kumeliukus (sūnus 
išjodamas tėvui sako: „Jeigu sirgsiu, tai suvys obels lapai, jeigu 
numirsiu, tai nukris lapai ir išdžius“) JBT VIII 88. Abiem atvejais 
regime nepilną kosmą — niekas nebeženklina nei pasaulio vir- 
šaus, nei apačios (užmirštas šuns simbolis). 

Galimas daiktas, kad austės su Žirgu yra atsineštinės, 0 ne 
prigimtinės. Kur kas labiau išbaigta kita pasakų grupė, kuriose 
pasaulį formuoja miško žvėrys. Du broliai, kurių tėvai, kai buvo 
dar gyvi, užsiėmė žuvininkyste (!), išeina laimės ieškoti. Kelyje 
taikosi šauti į voverę, bet ji pažada jiems duoti po voveriuką. 
Paėję toliau pamato zuikį, lapę, vilką, mešką, levą ir nuo visų 
pasiėmę po porą vedasi keliu. Priėję kryžkelę, kurios vidury 
stūkso ąžuolas, įkerta jame ženklą, iš kurio ima tekėti kraujai ir 
vienas kitam sako: „Kuris pirmiau čia sugrįšim, jei bus kraujas 
nudžiūvęs, tai kitas bus negyvas.“ Ir atsisveikinę nueina kas savo 
keliu su pulkais Žvėrių JBT VI 425. Tekste apie negailestingą sese- 
rį (AT 315+303) trys broliai su seseria išeina į medžioklę. Pa- 
mato vilką, nori nušauti, o vilkas už gyvastį visiems trims bro- 
liams pažada duoti po vaiką. Paskui pamato šerną. Ir tas duoda 
po vaiką visiems trims. Paskui taip ir lapė, ir levas, ir zuikys, ir 
meška. Pabaigia jie medžioklę vidury girios. Randa tris beržus 
ir tris kryžkeles. Vienas brolis kirviu įkerta beržą ir pasako: 
„Dabar skirsimės kiekvienas sau. Kuris ateisim, apeisim apie 
beržą. Jei bėgs pienas, tai būsim gyvas, jei kraujas — negyvas.“ 
Tuomet visi paženklina po beržą ir nueina kas sau JBT I 361. 
Kryžkelė simbolizuoja 4 pasaulio šalis, ąžuolas arba beržas — 
pasaulio medį, t. y. vertikaliąją kosmo ašį, raudonas kraujas — 
pasaulio viršų, baltas pienas (nudžiūvęs kraujas) — pasaulio 
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apačią. Pastarąjį modelį papildo jaunikaitis su 6 žvėrimis — 
centras su 6 lokapalų apsauga (4 pasaulio šalys ir pasaulio viršus 
bei apačia). Dėl atminties netobulumo gyvūnų skaičius nuolat 
įvairuoja. Vienur brolius dvynius lydi kiškis, vilkas, levas ir 
meška (keturios poros žvėrių) JBT II 384; kitur: zuikis, lapė, 
vilkas, meška ir levas (penkios poros) JBT VIII 99; (šešios poros) 
JBT VI 425; I 361; zuikis, lapė, vilkas, meška ir dar „visokių 
žvėrių“ (neapibrėžtas skaičius porų) JBT VIII 331 ir t. t. 

Interaktyviuose tekstuose susiduriame su abiem modeliais: 
„Žuviniu“ ir „žvėriniu“. Iš pradžių kosmas formuojamas iš 
žuvies, padalytos į keletą dalių, kiek vėliau - iš girioje sugautų 
žvėrių. Mikalojaus Akelaičio užrašytoje pasakoje vienas vaikų 
neturintis karalius sapne išgirsta, kad jam reikia nusimegzti 
šilkų tinklą, o sugautą sidabrinę žuvelę atiduoti pačiai. Iš ryto jis 
taip ir padaro. Sugauna sidabro žuvį ir atiduoda virėjai išvirti. 
Darinėdama žuvį tarnaitė žarnas išmeta lauk - kalaitė suėda, 
nuskustus Žvynus paukštaitė sulesa, išpiltas pamazgas kumelė 
sulaižo, virtos Žuvies virėja paragauja, o kas lieka — karalienė 
sušlamščia. Už kelių valandų virėja pavysto sūnų, antrą tokį ima 
sūpuoti karalienė; vežėjas randa du kumeliu, kalaitė atsiveda du 
šuniuku, o paukštaitė išperi du paukščiuku. Kai vaikai užauga, 
karalius jiems atiduoda jų žirgus, paukščius, šunis ir jie išjoja. 
Prišuoliuoja kryžkelę, kurios vidury keroja ąžuolas ir šauna į jį: 
„Kai norėsime sužinoti ar gyvi, priėję prie medžio pažinsime. 
Jei 15 žaizdos bėgs kraujai, tai būsim negyvi.“ Atsisveikina ir 
nujoja savais keliais, o šunys ir paukštukai persiskiria ir bėga 
paskui savuosius ponus. Pirmasis — karaliūnaitis - pernakvoja 
girios nameliuose, o iš ryto išeina į medžioklę. Pamato zuikį su 
trim vaikais. Zvairys pradeda maldauti, kad jo nešautų ir 
prižada atiduoti vieną savo vaiką. Kitą dieną tokiu pat būdu 
parsiveda laputę, paskui — vilkutį, meškutę ir levuką. O kai 
sužino, kad karalaitė atiduodama praryti slibinui, išjoja jos gel- 
bėti LRS 48. 

Taigi vienoje bilingvos pusėje regime jaunikaitį, paukštį, 
žirgą ir šunį, o kitoje — ąžuolą, augantį kryžkelės centre ir 
jaunikaitį su penketu miško Žvėrių. 

Lietuvių trilingva. 4 gyvūnai = 3 (?) Vėjai = 4 Perkūnai. Šio 
pavidalo AT 400* +159* + 302 austėse paprastai išsiverčiama su 
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Stiklinio kalno ir jį supančių 4 gyvūnų modeliu (plg. VUBR F1- 
F646; LMD I 127 (3); LTR 32 (30) ir kt.). Tačiau retsykiais pa- 
saulėvaizdis multiplikuojamas ir papildomas analogiškais vaiz- 
diniais. Adomo Krukio pasakoje mergė virsta gulbe ir išskrenda 
į Stiklo kalną. Jaunikaitis išeina jos ieškoti. Girioje randa pasti- 
pusią kumelę ir 4 gyvūnus: levą, zuikį, arelį ir skruzdę, kurie 
nemoka pasidalyti laimikio. Zmogus atkerta kardu visiems po 
gabalą, o gyvūnai atsilygindami jam dovanoja po plauką. Kai 
norės kuriuo pasiversti, užteks sugalvoti norą (analogiškuose 
tekstuose jaunikaitis pasiverčia paukščiu — ereliu, varna, sakalu 
ir t. t., atskrenda į Stiklo kalną, pamato mažą plyšelį, pasiverčia 
skruzdėlyte, įropoja į kalno vidų ir susitinka su žmona. Tačiau 
šį sykį gulbės paieška išplečiama. Adomas mums pristato dar 
vieną pasaulėvaizdį). Levas prisipažįsta Stiklo kalno nežinąs, 
tačiau parodo taką, kuriuo eidamas bernas užeisiąs stubelę ir 
ten sutiksiąs žmogų. Pasirodo, toje stubelėje gyvenąs didžgalvis 
vėjas. Sis siunčia pas jaunesnįjį brolį. Tačiau ir šis nieko neprisi- 
mena. Tuomet keliauja pas jaunėlį, kuris pučia už marių. Sis 
pagaliau pasako, kad netoli mariose yra tokia sala. O ant tos 
salos Stiklinis kalnas (šiame dangaus kūnų modelyje paprastai 
veikia: Vėjas, Zvaigždė, Mėnuo ir Saulė. O jeigu pasakotojas 
teikia pirmenybę vėjams, tuomet jų turėtų būti keturi. Trečią 
kartą susiduriame su 4 Perkūnų įvaizdžiu). Užlėkęs ant Stiklo 
kalno ereliu ir įlindęs į vidų skruzdėlyte, bernas susitinka su 
pana. Tuomet ši pasako, kaip ją išgelbėti: „Ant kalno yra kelmas, 
tam kelme yr vilkas, tam vilke - kiaulė, toj kiaulėj - antis, toj antyj 
— kiaušinis, tai kad galėtum tą kiaušinį užnešti ant viršaus kalno, 
mest ant pat smaigalio taip, kad apsilietų tuo kiaušiniu kalnas, 
užeitų iš keturių kampų Perkūnas, sumuštų tą Stiklą į marias, o 
šita karalystė iškiltų ant viršaus.“ Taip ir atsitinka (nes tą kara- 
lystę buvo užvaldęs velnias) JBT V 279. 


KRIKŠČIONIŠKIEJI LOKAPALAI 


Ko gero, pats ryškiausias lokapalų pėdsakas išliko koplyt- 
stulpių sandaroje. Keturios jų skrynelės žvelgia į 4 pasaulio 
šalis. O pasaulio sergėtojus simbolizuoja jose pastatytos 4 medi- 
nės statulėlės. Laikui bėgant erdvės ženklinimo funkcija atkrito 
ir užsimiršo, tačiau esminis lokapalo, kaip pagalbos teikėjo, 
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vaidmuo išliko. Jėga apkrikštytiems lietuviams, kurie buvo pri- 
versti atsisakyti senųjų dievų, toji pagalba buvo tiesiog būtina. 
Dėl krikščionybės įtakos vietoj senųjų lokapalų atsirado šv. Jur- 
gis, Izidorius, Florijonas, Jonas Krikštytojas ir kt. Išliko ta pati 
„krikščioniškųjų lokapalų“ — šventųjų — funkcija: gausinti, 
saugoti, globoti, ginti ūktverio šeimą, namus, kaimą, laukus, 
kraštą, Tėvynę. Kokios globos labiausiai reikėjo sodiečiui, ma- 
tyti iš koplytstulpiuose įkurdintų skulptūrėlių pobūdžio. Galima 
manyti, kad jų funkcijos ne tik labai archajiškos, bet ir arche- 
tipinės. 

Pateikiame kelis žemaitiškų koplytėlių tyrinėtojo Igno 
Končiaus pastebėjimus: „Labai mėgiamas Zemaičiuose šventa- 
sis yra šv. Jurgis. Jam koplytėlę stato prievartėse, pro kur kas- 
dien praeina gyvuliai. Jis geros širdies - jis gyvulius globoja. Jis 
narsus. Jo žirgas jam visur padeda. Nebijo žirgas ir smako, bi tik 
karalaitę išgelbėtų. Seksis man žirgai, kai pastatydinsiu šv. Jur- 
gj. Kasdien šv. Jurgis matys mano gyvulius, globos juos, sveika- 
toje laikys“ 66, 54. Sv. Jurgio raižiniai paprastai būdavo ka- 
binami klėtyse, net klijuojami ant kraičio skrynių dangčių 
apačių 86, 42. 

„Sventam Zidoriui Žemaičiai stato koplytėlę kiek tolėliau 
lia. Jis apsaugo nuo sausrų, nuo per didelio lytingumo, nuo 
amaro. Sv. Zidorius sėja, o angelas su jaučių jungu aria. Kai 
pats Zidorius aria, tai angelai sėja. Angelai aplink jį švaistyda- 
mies, teikia jam visokeriopą pagalbą“ 66, 58. 

„Nuo nelaimės vandenyje prie kelių, takų, ties tiltais ar liep- 
tais statydavo koplytstulpius su šv. Jono Nepomuko ar šv. Jono 
Krikštytojo skulptūromis: mat pirmasis žuvo vandenyje, antra- 
sis krikštijo vandeniu.“ Alė Počiulpaitė pastebi, kad abu šventie- 
ji liaudyje nelabai skiriami, „einant pro juos meldžiamasi 
daugmaž vienodai: „Sv. Jonai, krikštiji žmones, pakrikštyk ir 
mane, kad neįpulčiau nei ugnin, nei vandenin“ (Panemunėlis, 
Miroslavas, Ukmergė ir kt.) 87, 44. Anot I. Končiaus, šv. Jonas 
Krikštytojas — gerbiamas, bet lyg ir tolimesnis, o šv. Jonas Ne- 
pomukas labai savas, tarsi koks geras bičiulis, į kurį galima „Jo- 
neliu“ kreiptis. Jo vieta dažniausiai prie upelių tarpukalnėse. 
Retai tepasitaiko sausoje vietoje 66, 41. Iš maldos žodžių šv. Jo- 
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nui galima suprasti, kad jis gelbsti ne tik nuo vandens, bet ir nuo 
ugnies. 

Jei norėdavo Dievui atsidėkoti už išgijimą, statydavo ligo- 
nių globėjo šv. Roko skulptūrą. Ja taip pat norėta apsiginti ir 
nuo gyvulių kritimo. I. Končiaus nuomone, „šv. Rokas netgi 
populiaresnis už šv. Izidorių. Mat šv. Rokas keliautojas. Pa- 
vargęs, sužeistas. Nebegalįs kelionės tęsti, šunelio maitinamas. 
Sv. Rokas paslaptingesnis, neįprastas. Ne žemaičių padangės 
žmogus <-+->. Kartais į šv. Roką [sodietis] žiūri kaip į Žaizdų 
gydytoją, — ne vien kūniškų žaizdų (Purvaičiai, Plungė), bet ir 
širdies Žaizdų — meilės padarinius. Tačiau daugiausia jis keliau- 
tojų globėjas“ 66, 56. Sv. Roko koplytėlės, I. Končiaus liudijimu, 
statomos klaidžių vietų kryžkelėse, prie mažų keliukų miškuo- 
Se 66, 57. 

Šv. Florijono skulptūrėlės - visada keliamos ant stulpo, kad 
apsaugotų sodybas nuo audrų ir ugnies. Jos buvo gana plačiai 
paplitusios Žemaitijoje, dažnai iškildavo miestelių ir kaimų 
aikštėse 87, 45 etc. 


ŠVENTYBIŲ RECEPCIJA 

Naujoji religija — krikščionybė — kūrėsi ne naujoje, o ilgus 
amžius klestėjusių, kosmiškųjų religijų vietoje. Todėl ji paveldė- 
jo ir visas senąsias prigimtinės religijos tradicijas. Išliko tas pats 
septynių dalių pasaulio modelis, tiktai krikščionybė jam suteikė 
naują turinį. Sio modelio apraiškų apstu visur. Aukštus 
bažnyčių bokštus ir kaimo kapinaites ženklinantys kryžiai ar 
žegnonė taip pat kosmiškojo pasaulėvaizdžio atspindys. Į 
kryžiaus ženklą žiūrime kaip į dviejų — horizontaliosios ir ver- 
tikaliosios — projekcijų visumą. 

Prikaltas prie kryžiaus Viešpats ženklinamas penkiomis 
žaizdomis. Tokiu būdu, pervertos jo rankos ir kojos simbolizuo- 
ja keturias pasaulio šalis, o kraujuojantis šonas — pasaulio cent- 
rą. Į dešinę nuo Kristaus pririštas, atgailojantis plėšikas Dima- 
sas (?) atitinka pasaulio viršų, o į kairę — blogasis, pikt- 
žodžiaujantis ir besikeikiantis galvažudys — pasaulio apačią. 

Trijų dalių pasaulio ašį multiplikuoja trys Sutvėrėjo apraiš- 
kos: Dievas Tėvas, Dievas Sūnus ir Sventoji Dvasia; trys kryžiai, 
stovintys ant Golgotos; trys Marijos, suklupusios po Kryžiumi; 
trečioji Prisikėlimo diena etc. 
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Septynių dalių pasaulis atkartojamas iki šių dienų. Per iškil- 
mingąsias procesijas kunigas abiem rankom laikantis monstran- 
ciją (pasaulio centras) žengia po baldakimu, kurį neša keturi 
procesijos dalyviai (keturios pasaulio šalys). Procesija keliauja 
apie bažnyčią pagal saulę, pagal laikrodžio rodyklę, kad pasta- 
tas liktų po dešine ranka. Trinarė vertikalioji pasaulio ašis tarsi 
pabrėžiama šventyklą apeinant tris kartus. Beriamos po kojo- 
mis gėlės simbolizuoja pasaulio vidurį, smilkalų dūmai — viršų, 
šlakstomas vanduo — apačią. Daug ką pasako ir pačių pastatų 
orientacija: didysis altorius labai dažnai įrengiamas rytinėje (te- 
kančios Saulės) pusėje, tuomet moterims atitenka šiaurinė, 
vyrams — pietinė dalis, o didžiosios durys atsiduria vakaruose, 
tiesiai prieš didįjį altorių. 

Pasaulio centrą užima „pirmasis žmogus“ — Adomas. 
Senųjų žydų kalba adama - „raudonas molis“, o bizantiečių 
mistikams vaimėjas, kad jis sudėtas iš keturių raidžių, kuriomis 
prasideda keturios pasaulio šalys: anatole graikiškai „rytai“, diu- 
sis — „vakarai“, arktos — „žiemiai“, mesembria - „pietūs“. Lieka 
sujungti pirmąsias šių žodžių raides: adam 161, 84. 

Krikščioniškajame mene keturis evangelistus dažnai lydi 
zoomorfiniai atributai: šv. Luką - jautis, šv. Morkų - liūtas, šv. Jo- 
ną - erelis, o šv. Matą - angelas RŽ 231. Galima jų kosmologija: 
jautis —- 4 pasaulio šalys (žemė), liūtas - pasaulio centras, erelis — 
kosmo viršus, angelas — apačia. 

Sv. mišių aukos ritualas vyksta sakraliu laiku, kuris gali būti 
multiplikuojamas kelis sykius, kas kartą įgaudamas vis aukštesnį 
sakralumą. Sekmadienis (it. domenica) pagal romėnų tradiciją — 
Viešpaties diena (lot. dominus — „viešpats“, „valdovas“ ); skait- 
line reikšme aukščiausioji diena. Daugelio tautų mitikoje ji 
pašvęsta Saulei, kuri, kaip tariamoji planeta, viršesnė už visas 
kitas. Kalbant apie sakralumą, pats sekmadienis — nėra homo- 
geniškas. Jo reikšmė išauga vidudienį, Saulei įkopus į aukš- 
čiausią dangaus tašką —- zenitą. Vadinasi: 

— savaitė turi iškiliausią tašką - sekmąją dieną - sekmadienį, 

— sekmadienis turi iškiliausią tašką, kai Saulė vidudienį įko- 
pia į zenitą (suma), 

—suma turi iškiliausią tašką, kuris sutampa su aukojimu 
arba procesija, einančia apie bažnyčią, 
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— aukojimas (procesija) turi iškiliausią tašką, kai vieną sykį 
sutampa su aukščiausia metų Saule per šv. Petrą ir Povilą. 
Birželio 29-0ji dažnai tapatinama su vasaros saulėgrįža (dalis 
žmonių tebemano, kad Saulė atsisuka ne nuo Rasų, o būtent 
nuo šios dienos; ne veltui ši diena skirta šv. Petrui - Kristaus 
vietininkui ir t. t.). 

Vadinasi, aukojimo ritualą ir krikščionybė grindžia pagal 
tuos pačius kosminės religijos dėsnius - Saulę arba jos padėtį 
danguje, ir įvelka jį į trigubą ar keturgubą (aukščiausio sakralu- 
mo) drabužį. 

Todėl natūralu, kad net šių dienų žmogui (Vykinto Vait- 
kevičiaus veikale „Senosios Lietuvos šventvietės. Žemaitija“) 
svarbiausi mitiniai reiškiniai nutinka sakraliu laiku: sekmadienį, 
12 valandą, per sumą, op. cit., p. 220, 232, 240, 246, 268; per šv. Pet- 
ro atlaidus, sumą, procesiją p. 236; šv. Jono atlaidus p. 241, 243; 
kas septintus metus, septintą mėnesį, tris kurios nors mėnesio 
savaitės dienas, lygiai dvyliktą valandą p. 284; 12 valandą ant 
kalno sėdi moteris, apsisiautusi raudona skarele (aukščiausias 
laikas ir aukščiausias kalnas — pagrindinės ritualo dimensijos: 
laikas ir erdvė sutampa) p. 168 ir kt. 

V. Vaitkevičius atskleidžia aitrią antrinės recepcijos tiesą: iš 
pradžių krikščionybė pasisavina mūsų šventybes, paskui įvelka į 
lotynų kalbos, giesmių, apeigų ir šventųjų drabužį ir pristato jau 
kaip savo produktą. 


Laikinos įžvalgos 


+ Vienintelis pirmykščio Žmogaus tikslas užsitikrinti loka- 
palų — pasaulio valdytojų - apsaugą, būti septynianario pasaulio 
centre ir nė akimirkai jo nepalikti. 

+ Septynių dalių pasaulį gali simbolizuoti keturi arba vienas 
integralus lokapalas: Vėjas, Zvaigždė, Mėnulis, Saulė (ir 
mergelė); kiškis, lapė, vilkas, meška (ir bernas) arba karvutė ir 
našlaitė, kiškutis ir Elenytė, žirgas ir jaunikaitis, elnias ir 
medžioklis ar pan. Kiekvienu atveju mergė arba bernaitis 
ženklina pasaulio centrą, o minėtos arba į jas panašios būtybės 
(dangaus kūnai, meteorologiniai reiškiniai, gyvūnai, augalai) — 
likusias 6 pasaulio dalis. 
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+ Suardžius (ar sunaikinus) pasaulį, jis kuo skubiausiai vėl 
atkuriamas. 

+ Paliktas be lokapalo globos, herojus žūsta. 

+Lokapalo pavidalas labai įvairus. Juo gali būti paukštis 
(karvelis, gegutė, gaidys), laukinis žvėris (elnias, vilkas, kiškis, 
lokys, lapė), dangaus kūnas (Saulė, Mėnulis, žvaigždė), augalas 
(obelis, ąžuolas, grybas), naminis gyvūnas (karvutė, žirgas, 
kalaitė), pirminis elementas —- vandens (vyno) šaltinėlis, vėjas ir kt. 

+ Mergina turi savo, 0 jaunikaitis savo lokapalus (jos - kar- 
vutė, kiškis, balandis, kalaitė, jo — žirgas, vilkas, lokys, elnias, 
lapė). Mergė veikia kaip savarankiška ir lygiateisė visuomenės 
narė. Ji nėra nuo visagalio vyro užgaidų priklausanti vergė. 
Todėl šis bruožas dar labiau padidina pagarbą seniesiems auto- 
chtonams. 

+ Kokią svarbą mergės pasaulėvaizdyje vaidina karvutė, 
rodo jungtuvių aukos reikšmingumas. Jeigu jaunikio namuose 
jaunamartė obeliai ir šuliniui pameta kokią nors smulkmeną, tai 
karvių tvarte palieka nuometą 122, 48. 

+ Pasaulio ženklinimas prasideda nuo centro, kuris vėliau 
išplėtojamas į keturias pasaulio dalis (todėl herojų lydinčio 
gyvūno motyvas privalomas: mergelę lydi karvutė, kalaitė, jau- 
tis, kiškutis, tapęs ėriuku broliukas Joniukas, o bernaitį - žirgas, 
vilkas, lapė, lokys, elnias etc.). 

+ Lokapalas nemirtingas. Jis žudomas tik tokiu atveju, kai 
naikinamas senasis pasaulis (daužoma senoji forma). 

+ Naikinamas pasaulis priklauso merginai (karvutė - 
mergės lokapalas - papjaunama; kiškutis - mergės lokapalas — 
nužudomas; Sigutės kalaitė — mergės lokapalas — nugalabija- 
ma), o berno pasaulį simbolizuojančios būtybės — žirgas, lapė, 
vilkas, lokys, elnias — priešingai, visuomet lieka gyvos. 

+ Ragana pajėgi nužudyti tik podukrai (merginai) priklau- 
sančias būtybes (karvutę, kiškutį, kalaitę), bet nieko, kas pri- 
klausytų bernaičiui. 

+ Lokapalas laikomas mitine būtybe, kuriai aukojama, jos 
dieviškumu tikima ir iš jos laukiama realios pagalbos. 

+ Ritualinis erdvės ženklinimas sudaro senosios religijos 
esmę. 
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4. LOKABDALO £UNNKGIJOS 


Pušaloto obelis 
Pirmykštis rojus 
Mergystės institutas 
Amžina jaunystė 
Deivė Iduna 
Keltų sala 
Bernaičio viliojimas 
Didvyriškumo testas 
Pasaulio medis 
Somerseto sidras 
Prancūzų sultinys 
Pypkius vilkas 
Vyriausias žynys 
Vilniaus šlovė 
Enėjo pranašystė 
Lapės klasta 
Rutulų apeiga 
Stiprūs dantys 
Kelio dievaitis 
Latvių sūris 
Sandėrio sudarymas 
Teisingas kelias 
Pelninga vaizba 
Ušasės paralelės 
Laikinos įžvalgos 





MERGĖS LOKAPALAI: 
obelis (karvutė, balandis, gyvatė, kalaitė, 


kiškutis (žr. 10 pav.) etc.) 


Obelis (obuolys): 
— dovanoja jaunystę ir nemirtingumą LSŽ 48-49; 
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10 pav. Mergės 
lokapalai: kiškutis, 
kalaitė, balandis, 
karvutė. 





— saugo gyvybės (įstatymą): teikia naują gyvybę (dažniau- 
siai sūnus) 4, 399, kumelė, suglemžusi obuolį, atsiveda kumeliu- 
ką 4, 399; 

— praneša apie herojaus nužudymą (mirtį) LTR 278 (1), LSŽ 
53, LKŽ VIII 986; 

— parodo kelią 4, 407; 

— dovanoja turtą (kraitį), aprengia brangiais drabužiais; 

— atlieka įvairius darbus (kuriuos paprastai atlieka karvutė); 

— skiria, privilioja (išperša) jaunikį; 

— gelbsti nuo mirties: obels skiltelė atsiliepinėja mergelės 
balsu ir apgauna milžiną ŠKF 10, kai vaikus ruošiasi nužudyti 
ragana, atsišaukia obuolys LTR 545 (69), slibinui užpuolus devy- 
niabrolę, ji slepiasi obels viršūnėje LT III 477—481, bado šakomis 
laumę raganą arba po šakomis paslepia kvailutę su broliuku 
LGV 32-34, ištikus bėdai paverčia mergę paukšteliu OKP 94 
(plačiau žr. 134, 38-44); 
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— patikrina didvyriškumą OKP 97; 

— žudo RAK 179; 

— padeda įveikti gaivalą (karalaitė sviedžia obuolį į slibiną — 
jis pabėga) ir t. t. 


— Obelis ir rūtų darželis. Kai kurie ženklai rodo, kad prieš 
daugelį metų obelis galėjo augti rūtų darželyje, iš namo galo, 
ties miegamojo langu, pietinėje arba rytinėje namo pusėje“. 
Kad obelis sodinama po miegamojo langu, prisimena latviai. 
Pasakoje „Senosios pilies stebuklai“ FS 182 jaunikaitis prašo 
krauju suvilgytą prijuostę pakasti ties princesės miegamojo lan- 
gu. Kai tarnaitė ją pakasa, toje vietoje per naktį išauga obelis 
JjHC 23. Arba karvė paliepia: „Kai mane pjaus, įsižiūrėk, kur 
nutikš pirmas kraujo lašas. Tu tą lašą pirštu įspausk į Žemę. 
Paskui, kai visas kraujas nubėgs, suvilgyk į jį prijuostę ir pakask 
ją darželyje prieš pirmąjį langą.“ Darželyje, kur ji pakasė krauju 
suvilgytą prijuostę, išdygo labai graži obelis, visa sužydėjo ir va- 
sarą nukaro aukso obuoliais LGK 74. Kai podukra darinėja 
žarnas, randa gražų kamuoliuką. Atneša ir pakasa po langu. Po 
kiek laiko Žiūri — auga obelaitė, o prie jos pasidarė šulinėlis, 
pilnas vyno LGV 272. 

Archajiškasis darželis ir sodelis gali būti tapatūs etimologi- 
jos požiūriu: liet. daržas, žardas, gardas; pranc. jardin - „sodas“, 
garde — „saugojimas, priežiūra, sargas“; anglų garden — „daržas, 
sodas“; vokiečių Garten — „sodas, daržas“, yra vienos kilmės ir 
reiškia tam tikrą aptvertą (saugojamą) vietą. 

Iš išlikusių papročių matyti, kad rūtų darželis — išimtinė 
merginos nuosavybė. Rūtų vainikas gali būti kūniškosios bran- 
dos, jaunų dienų, seserystės (tyros), amžino žaliavimo, nemir- 
tingumo ir skaistumo ženklas 81, 205. Pasakose rūtos nerasime 
nė pėdsako, matyt, su ja susijusi kultūra labai jauna. O jau 
obuolio archajiškumą liudija dainos: jų atsiradimo metu jis 
baigiamas užmiršti. 

Iš kai kurių požymių galima numanyti, kad obuolys — rūtų 
vainiko pirmtakas. Kai kada galima atsekti ir senąsias obels 
(kriaušės) bei rūtų darželio sąsajas. Liaudies dainose minimas 
„vainikėlis kaip aukso obuolėlis“ LLD II 178, bernelis viliojamas 
„rūtelių vainikėliu“ ir „auksalio obuolėliu“ LLD II 88 arba ties 
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rūtų darželiu auga grūšelė 70, 75. O vestuvių papročiuose rūtelių 
darželis vadinamas sodeliu: „Dzūkų vestuvėse pati nuotaka, 
atsisveikindama su rūtų darželiu, perduoda rūtų vainikėlį 
jaunesniajai seseriai. <*> Cia sodelin įeina nuotakos sesuo, jei 
yra jaunesnė, ir priima iš jaunosios vainiką“ 67, 41. 

Rūtų darželis priklauso merginai, tad jai galėjo priklausyti 
ir ten augusi obelis. Ko gero, ji buvo garbinama kaip vaisingu- 
mo dievybė. Kiti jos bruožai išryškėja susipažinus su platesne 
obels (obuolio, rūtų darželio, sodo) semantika. 


- pirmykštis rojus. Mažus obuoliukus, kuriuos veda kai 
kurios obelų rūšys (greičiausiai pačios seniausios, laukinės), 
lietuviai vadina rojaus obuoliukais arba rojinukais LKŽ XI 814. 
Vincentas Bakutis (1828-1899 m.) mini dangiškojo Rojaus 
darželio (žvaigždyno) pavadinimą DSP 162. Katalikai Adomo ir 
Ievos vardus švenčia gruodžio 24-ąją — per Kūčias, kai, anot 
vengrų, atėjus pusiaunakčiui, šaltinio vanduo virsta vynu, o 
atsistojus po obelim ir pažvelgus į dangų, galima pamatyti an- 
gelus ir išgirsti jų giedojimą 170, 198. 

Kai kada vietoj obels susiduriame tiesiog su dangiškojo 
sodo arba rojaus įvaizdžiu. Uzbekų pasakoje „Lakštingala 
skardžiabalsė“ šachzadė su nuostabaus grožio pere įeina pro 
vartus, „o ten bežaliuojąs puikus sodas. Bežydinčios rožės, bečiul- 
bančios lakštingalos, ant vandenio skleidžiasi dobilas. Keturiuose 
sodo kampuose — keturi aukso namai bestūksą. Ir kiekvienam 
name po 40 kambarių bešviečią. Kiekviename kambaryje be- 
sėdinčios ir besimokančios jaunos perės“ ULP 81. 

Iš tiesų rojus nepateisintų savojo vardo, jeigu jo gyventojai 
nebūtų jauni ir laimingi. Todėl jo samprata gana plati. 


- mergystės institutas. Dzūkų nuotaka, atsisveikindama su 
rūtų darželiu, rūtų vainikėlį perduoda jaunesniajai seseriai 
(kraštutiniu atveju — broleliui) 67, 41. Kai našlaitė išteka ir 
važiuoja į vyro namus, jos vežimą seka obelis ir vyno šulnelis LT 
III 441. O kai Ivanas pavagia tris obuolius ir vandens ąsotėlį, jį 
vejasi ne kuris nors sargas, o pati mergelė Mėlynakė su 12 drau- 
gių RAK 49. Vadinasi, obelis priklauso ne vyro, o merginos 
sferai. Todėl galima paaiškinti, kodėl jau minėtas uzbekų sodas 
(rojus) figūruoja kaip jaunų merginų - perių buveinė, o lietuvių 
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pasakose skina obuolius ir semia vyną našlaitė ir raganos duk- 
ros, bet ne vyrai. Nuo rojaus obels reškia obuolį Ieva. Ir tam 
pačiam mergystės institutui, ko gero, priklauso hurijos (pers. 
hūri - juodaakės) — mitinės amžinai jaunos musulmonų rojaus 
merginos RŽ 146. 


- amžinos jaunystės (nemarumo) karalija. Kai dzūkų nuota- 
ka atsisveikina su darželiu, rūtų vainikėlį perduoda jaunesniajai 
seseriai, O ta jį palieka už save jaunesnei. Ar tai nėra nesi- 
baigiantis jaunystės triumfas, jos nemarumo manifestacija? Iš 
Sv. Rašto galima numanyti, kad Ieva ir Adomas gyvendami 
rojuje prilygo Dievui, t. y. visuomet buvo jauni, o kai Dievas 
juos išvarė, jie pradėjo senti. Skandinavų „Jaunesniojoje Edoje“ 
pasakojama apie Asgarde (dievų asų mieste) augančią obelį su 
aukso obuoliais. Ją saugo deivė Iduna. Valgydami obuolius 
senstantys dievai atjaunėja MHM I 480; 16, 14. 

Jau minėta, kad rojaus sąvoka būtų pernelyg siaura, jei jos 
neremtų kiti institutai. Skotams, senųjų keltų palikuonims, ro- 
jus —- Zalia sala, arba Jaunystės sala, kuri dunkso toli Vakaruo- 
se, pačiame pasaulio krašte. Joje auga stebuklingi obuoliai ir 
trykšta užburti gyvybės ir sveikatos šaltiniai. Palaiminti, kurie 
patenka į Sviesos ir išsipildžiusių norų karaliją. Vos tik įkėlę 
koją į ją, jie atjaunėja, pasidaro tokie, kokie buvo dvidešimties 
metų ŠKF 190. 

Kokia talpi keltų rojaus sąvoka, rodo amžinos vasaros, 
jaunystės, gyvybės, sveikatos, šviesos ir išsipildžiusių troškimų 
pavadinimai. Lietuvių tautosakoje, suvilgęs gyvybės vandeniu 
akis, karalius praregi, o suvalgęs kelis obuolius, vėl tampa jau- 
nas LSŽ 49. Vadinasi, obuolys dovanoja jaunystę ir nemirtin- 
gumą. 

— obelis teikia gyvybę. Pasakų tėvui Jonui Basanavičiui 
obuolys — meilės, jaunystės, stebuklingos galios, moterystės, 
vestuvių apeigų, vaisingumo simbolis 4, 392. O iš dar keliolikos 
jo pateiktų pavyzdžių matyti, kad su obuoliu gali būti siejamas 
kūdikio atsiradimas: „Kaukazo imeretinų pasakoje vienas kara- 
lius turėjęs taip gražią dukterį, kokios pasaulyje kitos nebuvę. 
Prisidingodamas, kad kas jos nepavogtų, karalius pastatydinęs ant 
salos puikų rūmą ir ten apgyvendinęs dukterį su sena aukle. Kartą 
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boba, marių pakraščiu bevaikščiodama, pamačius atsiritant gražų 
obuolį, kurį ji, namon parnešus, atidavus karalaitei. Toji, obuoliu 
pasidžiaugus, ėmus jį ir suvalgius, o auklei davus tik gabalėlį. 
Praėjus keliems mėnesiams, karalaitė pagimdė sūnų, o auklė aš- 
tuonis šuniukus.“ Ir panašiai 4, 399. Nuo obuolio gimsta 
dažniausiai sūnūs. Apie obelį, kaip vaisingumą dovanojančią 
dievybę, liudija ir naujesnių laikų istorija. Pavyzdžiui, Jokūbas 
Chanas, kalbėdamas apie savo žmoną, su kuria praleido 14 me- 
tų, bet nesulaukė vaikų, dejuoja, kad ji nelanko šventų ka- 
paviečių, neapeina obelų ir nenakvoja prie šventų šaltinių (ka- 
zachų epas „Manas“) 193, 170. 


- saugo gyvybės (įstatymą). Žinodama, kad gali būti pažeista 
gyvybė ar šis pažeidimas įvyko (ypač jei mirtis belaikė), obelis iš 
karto reaguoja ir įspėja bendruomenę. Kai klastingoji ragana 
įstumia karalienę į upę, visą dvarą apima didis sielvartas: obelis 
nebežvengia, o mažasis karaliaus sūnelis visą laiką verkia LTR 
278 (1). Tekste „Vėjų motina“ apie Juozapo nužudymą „signali- 
zuoja“ suvytę obuoliai LSŽ 53. Patys lietuviai tiki: „Jei obelė nu- 
džiūsta, tai to kiemo kas nors mirs“ LKŽ VIII 986; „Jei šv. And- 
riejaus rytą parnešta ir pamerkta vyšnios šakutė"? per Kūčias 
pražys ir gražiai žydės, bus metai laimingi, o jei nepražys (arba 
žiedai reti ir suvytę), tai iš namų kas nors tais metais išeis 
(mirs)“. Arba su obuoliu gretinama artėjanti mirtis: „Man jau 
žemelė“ obuoliu kvepia [laikas mirti].“ 


- gelbsti gyvybę. Škotų pasakoje, kai mergelei ir jaunikaičiui 
iškyla mirties pavojus, jie palieka devynias obuolio skilteles ir 
bėga. Pirmąsyk milžinui paklausus, atsiliepia dvi skiltelės prie 
lovos galvūgalio, antrąkart - prie kojūgalio, trečią - prie mažųjų 
durų, ketvirtą — prie didžiųjų, o penktą - paskutinioji skiltelė 
prie kiemo vartų ŠKF 10. Lietuvių pasakoje, kai vaikus ruošiasi 
nužudyti ragana, paeiliui atsišaukia obuolys, riešutys ir spalgena 
LTR 545 (69). Slibinui užpuolus devyniabrolę, ji slepiasi obels 
viršūnėje LT III 477, o kvailutę su broliuku ėmus vytis žąsims 
gulbėms, juos apgina karvutė, šuo, duonkepė ir obelis LGV 32. 


— rodo ir tiesia kelią. Studijoje apie obuolį J. Basanavičius 
byloja: „Riečių kaime užrašytoje pasakoje sakoma apie vieną 
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žmogų, kurs, su pačia persiskirdamas, gavęs iš jos sidabrinį 
obuoluką. Eidamas kelionėn, jis paleidęs tą obuoluką ristis. 
Obuolukas ritęsis pagal jo eiseną, ir kaip jis užsimanydavęs valgyti, 
sustodavęs, o pavalgius vėl risdavęsis. Tokiu būdu 8 savaites kelia- 
vus, obuolukas, prisiritęs prie dvaro, išnyko, 0 tame dvare žmogus 
radęs dvi graži mergi“ 4, 407. 


- dovanoja turtą (papuošalus, brangenybes, kraitį). Viename 
pasakos „Pelenė“ variante pasakojama, kaip Pelenutė ant mo- 
tinos kapo pasodina medžio šakelę. Ji išauga į medį. Karalius 
iškelia puotą. Mergaitė ateina prie kapo ir pradeda verkti. Iš 
gilumos pasigirsta balsas: „Neverk! Paliepk šitam medeliui, 
kuriuo tu mano kapelį pašveitei, kad jis ir tave pašveistų!“ 
"Tuomet mergaitė paprašo: „Medeli, judinkis! Medeli, purtinkis! 
Mane pašveisti skubinkis!“ Medis pasipurto, krisdami lapai virs- 
ta šilkų skepetomis, o obuoliai - aukso grožybėmis. 


- ženklina Naujuosius metus ir kitus laiko tarpsnius. Visų 
Šventųjų (keltų Helovinas - lapkričio 1-oji) obuolys, anot Jean 
C. Cooper, siejamas su senųjų metų mirtimi 16, 14; per lietuvių 
Kūčias valgomas obuolys; obelys apvyniojamos šiaudų 
grįžtėmis, per kurias buvo nusunkti virti Žirniai; purtomos 
obelys, po jomis pilamos šiukšlės arba Žirniai; apie sodą apneša- 
mas pirmasis rugiapjūtės pėdas — svečias; Kalėdinė eglutė puo- 
šiama obuoliais 32, 17. Naujieji metai kalendoriuje gali būti 
ženklinami dviejų spalvų deriniu: balta ir raudona — „balti Žie- 
deliai, raudoni obuolėliai“. Per Jurgines po sodą vedžiojamas 
nuogas vaikas 32, 83. Nuo Zolinės pradedami valgyti obuoliai. 
Tą dieną įvairių rūšių obuoliai susmaigstomi ant pagaliuko ir 
nešami į bažnyčią pašventinti. Kūčios (XII. 24), Jurginės (IV. 23) 
ir Zolinė - šv. Baltramiejus (VIII. 15-24), kur pastebimos obels 
garbinimo apraiškos, kalendorinius metus dalija į tris beveik ly- 
gias dalis — po 120 d. Trys obuoliai primena tris pasaulius, tris 
didžiuosius šviesulius, tris paros laikus (auksas — Saulė, diena; 
sidabras — Mėnulis, naktis; deimantas (varis) - Aušrinė, rytas). 

—- paverčia merginą paukščiu. Osetinų austėje „Auksaragis 
elnias“ pagrobtoji mergina įsliuogia į obelį, pavirsta paukšteliu 
ir nuskrenda. Sis motyvas gali būti giminingas lietuviškajam, kai 
sesuo ir Saulės duktė, pasivertusios (paverstos?) paukštėmis 
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gieda sode po obelimi. Merginos ryšį su paukščiu, ko gero, 
nulemia tai, kad pati Ušasė yra dainų (giesmių; muzikos?), 
šokių globėja, o paukštis — realus giesmininkas. 


- atlieka įvairius darbus. Estiškoje austėje „Guvi sesuo“, 
nugalavus karvutę Juodę ir seseriai gavus dar daugiau verpalų, 
varnas, tupintis pušies viršūnėje, pataria nuo obels su auksiniais 
obuoliais nusipjauti mažą šakelę ir ja tris kartus suplakti linus. 
Kai tik mergaitė tris kartus ja suplaka linus — viskas bematant 
suverpta ir suvyta EVŠ 74. 


— skiria (atranda, privilioja, priperša) jaunikį; suveda su 
jaunikiu. Pro našlaitės kiemą joja karalaitis, pamato nepaprastą 
obelę ir užsuka paprašyti jos vaisių, o kai našlaitė jų paskina, 
karalaitis ją įsimyli ir veda. Arba važiuoja ponaitis pro kiemą, iš 
tolo pakvimpa obuoliai. Ziūri - stovi labai graži obelis, siunčia 
važinėtoją paskinti obuolių. Nei vežėjas, nei raganiūkštės negali 
pasiekti jų. Kaliukė pasako, kad po duonkubiliu paslėpta dar 
viena mergina. Kai podukra prirėškia obuolių, ponaitis 
parsiveža ją į dvarą ir veda LSŽ 66. 

Vilioti taip pat galima pamaitinant, apžavint ar „priraki- 
nant“ geidžiamą asmenį. Norint laimėti palankumą, paimamas 
obuolys, įrišamas į nosinę ir palaikomas prie savo kūno. Tada 
viena pusė obuolio suvalgoma, o kita įduodama tam, kuris pa- 
tinka (Radviliškio r.). Kitur ant ką tik užsimezgusio obuolio 
pažymimas jaunuolio vardas. Užaugęs obuolys sumaitinamas 
tam vaikinui (Marijampolės r.). Manoma, kad vilioti tinka ir 
prie kūno palaikytu saldainiu (Lazdijų r.). Taip pat deginami 
vaikino ar merginos plaukai ir sumaitinami tam, kurį norima 
privilioti (Varėnos r.) 83, 12. 

Azerbaidžaniečių dvilezgėje austėje „Surūdijęs kardas“ 
(AT 516B) aprašomas vienas šio krašto paprotys: pro nuotakos 
balkoną turi praeiti visi tos karalystės jaunikaičiai. Kuris nuota- 
kai patinka, į tą ji meta obuolį ASK 156. 

- tikrina didvyriškumą. Septyni broliai sumano pasigalinėti 
su Užupio milžinu. Jie užsuka pas piemenis, kurie gano 4 kai- 
menes (avių, ožkų, jaučių ir žirgų), o paskui atjoja prie upės. Iš 
aukšto bokšto juos pamato milžino duktė. Motina pataria 
atidžiai sekti raitelius. Labai svarbu, ar raiteliai ieškos seklios 
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brastos, ar puls plaukti per sraunumą. Pirmu atveju - jie silpni, 
su jais galima susidoroti, o antru - jų reikia saugotis. Kadangi 
broliai persikelia brasta, jų iš anksto laukia pralaimėjimas. Kitas 
išbandymas — pilyje. Milžino pati svečius nuveda į sodą ir liepia 
patiems nusimušti obuolių ir kriaušių. Broliai neįstengia nu- 
sirėkšti nė vieno vaisiaus OKP 97. 


— žudo. Stebuklinėse pasakose AT 300A trys slibinų pačios 
pažada atkeršyti broliams už savo vyrų mirtis. Viena žada pa- 
siversti obelimi, kita — šaltinio vandeniu, trečia — medine lova su 
pūkų duknomis. Kas suvalgys obuolį, nugers vandens gurkšnį ar 
atsiguls į lovą — žus RAK 179. 


— pasaulio medis. Ar gali obelis būti pasaulio medis? Pa- 
saulio medis yra trijų dalių: prie jo šakų vaizduojami paukščiai, 
prie kamieno — žvėrys, prie šaknų —- ropliai, todėl panašų daliji- 
mo principą galima taikyti ir obeliai. P. Dundulienės pateiktoje 
sakmėje, eidamas pas Dievą į svečius Žmogus pamato nuostabų 
medį — obelį, aplipusią vaisiais ir žiedais. Vieni vaisiai prinokę, 
kiti dar nokstantys, treti — nukritę. Ant obels buvo ir daug 
žydinčių žiedų. Atvykęs pas Dievą žmogus užklausė jo, koks tai 
medis. Dievas pasakė, kad tai visą pasaulį vaizduojantis medis, 
t. y. Pasaulio medis 33, 11. Siuo atveju obels, kaip pasaulio 
medžio, trilypumą atitiktų Žiedai, augantys ir nukritę vaisiai. 
Kitaip tariant — gimimas, gyvenimas ir mirtis. 

Trinarės struktūros bruožų galima įžvelgti ir aukojimo obeliai 
pobūdyje. Jungtinės Karalystės salose gruodžio 6-osios naktį 
(senųjų Kalėdų išvakarėse) Devono ir Somerseto šeimų vyrai 
išeidavo į sodą ir sustoję ratu apie geriausią obelį jos garbei 
išgerdavo po taurę sidro ir sugiedodavo tam tikrą giesmę. 
Giedant giesmę vienas jų mesdavo per obelį ąsotį su sidru, kad 
būtų geras obuolių derlius 170, 100. Vokietijoje Kūčių vakarą 
vaismedžiai būdavo aprišami šiaudais, ant jų šakų dedami 
šventiniai kepiniai ir kitos dovanos, net dešra 170, 153. Naujųjų 
metų naktį valstiečiai išeidavo į sodą ir aprišdavo medžių 
kamienus šiaudų grįžtėmis, kad jie naujaisiais metais gausiai 
derėtų. Kai kuriose vietose buvo manoma, kad tą geriausia 
daryti vidurnaktį, tarp dvyliktos ir pirmos valandos. Kažkada 
medžiai būdavo ne tik sveikinami su Naujaisiais metais, bet ir 
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už žievės užkišdavo pfenigą — taip juos apdovanodavo už 
praėjusių metų derlių 170, 157. 

XX a. pradžioje Lietuvoje buvo paprotys pakasti po obelim 
smulkų kritusį gyvulį. Vengrijoje Kalėdų rytą, kad vaismedžiai 
gausiai vestų, po jais buvo užkasami Kūčių vakarienės likučiai, 
obelys rūkomos Kūčių stalo šiaudais arba jų kamienas apriša- 
mas šiaudų kuokšteliais 170, 199. Kartais šiaudai buvo klojami po 
medžiais. Sio papročio laikėsi vakarų slavai - lužitėnai 170, 213. 
Lenkijoje per Kūčias šeimininkė medžių kamienus liesdavo 
duona, sakydavo: „Kodėl negimdai? Turi gimdyti.“ Vaikai arba 
šeimininkė stengdavosi apkabinti obelis miltine tešla aplipusiais 
delnais — buvo tikima, kad dėl to medžiai duos nepaprastą 
derlių 170, 214. 

Austrijoje nuo Kūčių vakarienės likę duonos trupiniai buvo 
metami ant žemės, po vaismedžiais, prašant: „Medi, valgyk!“ 
Štirijoje vaikai siūlė valgyti Bachlkoch (virtą skystą kvietinių 
miltų košę su pienu, uždarytą sviestu ir medumi). Iki XIX a. 
vidurio Zalcburge išliko paprotys bučiuoti obelis su maisto pil- 
na burna: „Būk linksma, nebūk tinginė, būk tokia pat pilna, 
kaip mano burna“ 170, 172. 

Per Užgavėnes Prancūzijoje verdamas riebus sultinys. Sode 
kiekvienam vaismedžiui nuvarvinama po kelis lašus, tariant: „Tu 
atsiminsi „riebiojo“ antradienio riebųjį sultinį“ 170, 39. Bulgari- 
joje (Trakijoje) po obelimi šv. Jurgiui buvo aukojamas baltas 
eriukas. Po ja užkasamas ir ėriuko kraujas 170, 288. Per Jurgines 
Jugoslavijoje, kad vaikai būtų sveiki, jų drabužėliai būdavo ka- 
binami ant jaunų obelaičių 170, 263. Mažojoje Lietuvoje sakoma: 
„Kad ant vieškelio kokį pantį ar virvagalį randi, tad reik tą pa- 
imti ir parsinešus darže ant obelės pakabinti, tad toki obelė 
labai nešanti ir vaisinga esanti 48, 125. 

Pakasamas po obelim kraujas arba kritęs gyvulys, apriša- 
mas arba bučiuojamas liemuo, ant obels šakų kabinamas pantis 
ar Į jas sviedžiamas sidro ąsotis, ko gero, rodo trijų atskirų sferų 
(šaknų, kamieno ir lajos) garbinimo apraiškas. 
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BERNO LOKAPALAI: 
vilkas (žirgas, lapė, elnias (žr. 11 pav.) etc.) 
Lokapalo funkcijos. Berną supantys lokapalai susiję su to- 
kia veikla: 
— ženklina 4 pasaulio dalis; 
— ŽINO, kaip atlikti bet kurią užduotį, padeda jas atlikti arba 
patys atlieka; 
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11 pav. Berno lokapalai: 
elnias, žirgas, vilkas, lapė. 
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mato (pranašauja) ateitį; 
nujaučia nelaimę; perspėja apie pavojų; 
atjaunina, padaro gražų; 
suteikia turtų, puošnių drabužių ar stebuklingų daiktų; 
— prikelia iš mirusiųjų; 
— neleidžia žūti ekstremaliose situacijose; 
— žino kelią į mirusiųjų pasaulį (ir iš jo); 
— padeda sunaikinti Gaivalą (slibiną, raganą, velnią etc.); 
— (kartu su herojumi) keliauja vertikaliąja ašimi ir atkuria 
7 dalių pasaulį ir t. t. 
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VILKAS 


Jis padeda jaunėliui broliui, o ne mergelei, todėl jį galima 
priskirti prie vyriškųjų lokapalų. Iš vilko bruožų galime spręsti, 
ar jis panašus į Venerą (Ušasę), ar ne. Ypač daug medžiagos yra 
mitologinėse sakmėse ir pasakose. Jos atskleidžia nepaprastą 
vilko veiklos polifoniškumą. Jo galių tiek daug, kad neįmanoma 
visų aprėpti, todėl pateikiame tiktai vieną kitą jų aspektą. 

— ritualo (tvarkos) saugotojas. Mitologinėje sakmėje „Pyp- 
kius vilkas“ Bivainis iš Giteniškių kaimo, Salako parapijos, 
grįžta iš panos. Prieina alksnynioką, o ten ant kelio sėdi didelis 
gyvulys — nei šuva, nei vilkas, pypkę rūko ir sako: „Pažiūrėsiu, 
pažiūrėsiu, kur tu kūmus gausi...“ Iš tiesų Bivainis su pana 
susituokė tiktai verčiamas reikalo. Ir labai sunkiai kūmus gavo, 
nes tuoj po vestuvių ir kūmų reikėjo VSV 39. 

Siuo atveju vilkas, visų pirma, magas ir aiškiaregys. Kūdikis 
jau pradėtas, patekęs į virsmo sritį, todėl, ko gero, priklauso 
vilkui (plg. St. Daunio užrašyta ateinanti į pirtį gimdyvė vadina- 
ma vilku 24, 61; 23, 141). Galbūt vilkas yra nekrikštyto vaiko 
globėjas, kūmas (plg. vilko kaip kūmo sąsajas kai kuriuose 
priežodžiuose: „Įsisiūlė kaip vilks į kūmas“; Svenčionių apy- 
linkėse vilkas vadinamas kūmu LKŽ VI 864.).Vilko susirūpinimas 
suprantamas: Bivainio iš Giteniškių elgesys laužo nustatytą 
tvarką: gimties virsmas grasina aplenkti vestuvių virsmą. Siuo 
metu požiūris į vilką, matyt, jau gerokai pakitęs. Senesniais 
laikais už panašų poelgį Bivainis, ko gero, būtų buvęs sudrasky- 
tas, o ne švelniai pabartas. Todėl pastaroji pažiūra, regis, 
priklauso naujųjų laikų mitologijai. 

— vyriausias žynys. Pasitikęs ant kelio Bivainį iš Giteniškių, 
vilkas pasako, kad jam būsią sunku rasti kūmus (nes vilkas žino, 
kad tas dar nevedęs, 0 jo sužadėtinė laukiasi kūdikio). Vilkas ži- 
no kam (kurioj vietoj) ir kada gims kūdikis (keturis kartus pava- 
gia sūnų: „Kaip tik užgema, už kokių trijų dienų randa tuščią 
lopšį“ LRS 20). Sakmėse ir legendose vilkas - aiškiaregys, prana- 
šas. Gediminui prisisapnavęs geležinis vilkas, kurio viduje stau- 
gla šimtas vilkų, pranašauja būsimą Vilniaus šlovę 108, 31. N. Vė- 
lius prasitaria, kad neprisimena nė vieno garsaus miesto, kurį 
įkuriant nedalyvautų vilkas VDS 7. Tai paaiškinama, kad vilkas — 
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tiltininkas ir priklauso žynių institucijai. V. Toporov teigimu, „til- 
tų tiesimas atveria kelią iš senos erdvės ir laiko į naują, iš vieno 
ciklo į kitą, tartum iš vieno gyvenimo į kitą, naują“ MHM II 177. 
Iš laukinės, netvarkingos gamtos, pelkėtų balų, kemsynų, miško 
medžių raizginio į išlygintą, švarią, geometrinių figūrų (ketur- 
kampių aikščių, skulptūrų, taisyklingo ovalo fontanų, akmens 
grindinio linijų) sistemą; iš gaivalo į struktūrą. Romulą (Romos 
įkūrėją) ir jo brolį dvynį Remą, išmestus į Tibrą, išmaitina genys 
ir vilkė MHM II 387. Dionizijus iš Halikarnaso pasakoja, kad 
Lavinijaus forume* stovėjusios labai senos vilko, lapės ir erelio 
skulptūros iš bronzos. Jos buvo sukurtos atminčiai tos pra- 
našystės, kurią Enėjas išvydo, kai tik pradėjo statyti miestą: 
miške užsidegė ugnis, vilkas nasruose atnešė sausą medį ir įmetė 
jį į liepsną, erelis mosavo sparnais, kad ji dar labiau įsipliekstų, 
o lapė stengėsi ugnį užgesinti primirkusia vandens uodega, 
tačiau jai nepasisekė. Tuomet Enėjas suprato, kad šie ženklai 
pranašauja miesto suklestėjimą ir kaimynų pavydą, kurį jis nu- 
galės su dievų pagalba 179 I 114. 

Kalendorinėse sąvartose, slenksčio fazėje, būdamas „vilku“ 
žmogus pats tampa aiškiaregiu, arba įsivaizduoja juo esąs, sten- 
giasi naudodamas įvairius burtus ir atlikdamas magiškus veiks- 
mus imituoti jo elgseną. Kalėdų ir šv. Jono naktį „supranta“, ką 
kalba gyvuliai, iš įvairių ženklų spėja, kokie bus orai, ateinančių 
metų derlius, kas geriausiai augs, iš kurios pusės atvažiuos 
piršliai, ar įvyks jungtuvės, koks jaunojo vardas, amatas, amžius, 
turtas, kas laukia paties būrėjo: liga, mirtis, vestuvės, ilgas ar 
trumpas gyvenimas, vargas ar prabanga ir kt. Pranašiška galia 
ypač teikiama sapnams 123, 3-146. 

— vaisingumo globėjas. Kad rutulė moteris (Pietų Dages- 
tane, Siaurės Kaukaze) taptų vaisinga (pagimdytų kūdikį), ją 
priverčia peržergti gyvą vilką. Si apeiga paprastai atliekama 
žiemą. Rutulai vilkus gaudo spąstais ir pargabena į kaimą gyvus. 
Čia iš karto susirenka nevaisingos moterys ir žergia per vilką 
155, 272. Sakmėje „Vilkas veda žmogų gelbėti sužalotus vaikus“ 
žmogui vilko padovanota avis esanti labai visli arba vis vedanti 
po tris ėriukus 117, 95-96. 

Per romėnų Luperkalijas, švenčiamas vasario 15-ąją, dievo 
Luperko (lot. /upus — vilkas) garbei, du vaikinai, apsigobę 
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paaukotų gyvulių kailiais, bėgioja po Palatino kalvą, už- 
droždami odiniu diržu bergždžioms moterims (kad jos pastotų). 
Tų pačių pažiūrų laikosi Vidurinės Azijos tautos. Samarkando 
uzbekai tiki, kad vaikų gimstamumą skatina vilkės šepšis. Mo- 
terys jį nešioja užantyje arba ant peties, užsiuvusios į medvilnės 
skiautę. Kad būtų lengviau gimdyvei, į jos patalą deda vilko 
gyslą, liepia laikyti vilko žandikaulį, leteną, dantį, girdo 
džiovintos vilko širdies antpilu 194, 115. 

— gydo. Vilko, kaip gydytojo, sugebėjimus atskleidžia kai 
kurie tikėjimai. „Tikima, kad žmogus, valgęs vilko mėsos, galįs 
išgydyti navikus — tik jam pakramčius, navikai išnyksta. Mažam 
kūdikiui ant kaktos užrišamas vilko dantis, kad akių nebotų. 
Arklių navikai kartais net vadinami vilkkauliais. Vilkas minimas 
užkalbėjimuose“ 117, 94. Kai kuriuose anekdotuose vilkas 
apsimeta gydytoju ir siūlo arkliui išgydyti jo skaudančias kojas 
LRS 77. Sakmėse porinama, kad seniau žydai vilko iltį kabindavo 
vaikui ant kaklo. Vaikas pagrauždavo tos ilties ir jam išaugdavo 
stiprūs dantys VSV 221. Vilko taukai ir jo kūno dalys romėnus 
gelbsti nuo įvairių ligų, o plaukų kuokštas ir uodegos galiukas 
padeda meilės reikaluose 179 I 114. 

— prikelia iš mirusiųjų. AT 303 ir 550 tipo pasakose vilkas 
siunčia varną (kregždę) gydomojo vandens, o kai varnas jį par- 
neša, atgydo užmuštą jaunikaitį. Mitologinėje sakmėje 
„Atsikėlę kumelės kaulai“ ūkininkas šventą vakarą išeina 
saugoti vilko. Atlekia vilkas kumelės kaulų graužti. Saulys prisi- 
taikęs šauna. Vilkas nubėga, o prišalę kaulai brakšt brakšt ke- 
liasi ir eina tiesiai į klojimą. Išsigandęs Žmogus užsiriša duris 
rožančiu. O tie kaulai draskydami duris juokiasi: „Hi hi hi hi!“ 
Išsigandęs žmogus suserga ir daugiau nebeina saugoti vilko LRS 
153-154. 
nuostata: „Visada eina teisingu keliu“ (laikosi teisingos tvar- 
kos). Rusų pasakoje „Feniksas — raibas sakalas“ Marjuška 
nusikaldina geležinius batus ir išeina į tolimą kelionę ieškoti 
mylimojo Fenikso — raibojo sakalo. Tačiau kelio galo nesimato. 
Regi Marjuška, kad bėga priešais pilkas vilkas. Sis liepia sėstis 
ant nugaros ir atgal neatsigręžti. Priešais plačios stepės, aksomi- 
nės pievos, medaus upės, kisieliaus krantai, kalnai į debesis 
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remiasi. O Marjuška lekia, tik lekia. Ir šit priešais ją krištoliniai 
rūmai RAK 117-124. 

— veda į mirusiųjų pasaulį. Pasakoje „Baidyklė (gyvulys) už 
vyrą“ (AT 400*) žvėrių karalius sušaukia visus žvėris ir klausia 
kelio į Aukso kalną. Atbėga pavėlavęs klišis vilkas ir pasako, 
kad žino, kur jis yra. Klišis užsimeta žmogų ant nugaros ir 
nuneša į Aukso kalną. Arba Marjuška, kuri ieško užkerėto vyro 
sakalo, sėda ant pilko vilko, ir įveikusi ilgą kelią, atsiduria prie 
krištolo rūmų RAK 117-124. Tiek Aukso kalnas, tiek krištolo 
rūmai gali būti kažkada egzistavusio Ledų kalno — mirusiųjų 
karalystės — sinonimai. 

Kai miršta faraonas, jo sielą, plaukiančią laivu, veda Rytinė 
žvaigždė. Faraonas ieško medžio, kuris auga paslaptingoje salo- 
je, nes tikisi iš jo pasisemti jėgų gyvenimui Ra karalystėje 6, 101. 

- apdovanoja turtais. Vilkų globėjas (paprastai vadinamas 
šv. Jurgiu) žino, kur užkasti pinigai, apdovanoja Žmogų auksu 
117, 93. Sakmėje „Senelio žvėrukai“ vienas žmogelis padalija 
kumelės mėsą senelio žvėrukams —- vilkams, kurie šildosi prie 
ugnelės. Už tai senelis (pasakojama, kad šv. Petras) duoda du 
vilku ir liepia važiuoti paskui juos. Vienoje vietoje vilkai sustoja 
ir pradeda kapstyti. Zmogelis nueina ir išsikasa katilėlį pinigų, 
iš kurių prasigyvena VSV 35; 

— atneša laimę. N. Vėlius pastebi, kad lietuvių ir latvių 
tradicijose vilkas siejamas su laime ir vedybomis. „Jei vilkas 
perbėgo kelią, tikima, kad seksis kelionėje. Kai kuriuose anek- 
dotuose vilkas vadinamas tiesiog „laime“ 117, 93; 


— mėgsta muziką. N. Vėlius pažymi, kad vilkas mėgsta muzi- 
ką ir nieko nedaro žmogui, įkritusiam į vilkduobę, jei jis visą 
laiką groja 117, 96. š 

Sakmėje „Vilkas ir muzikantas“ (AT 168), kai Simonėlis 
groja, vilkas jo nekliudo, tupi ir staugia. Kai tik nustoja groti, 
vilkas vėl jį pešioja. Nėra, ką daryti, groja ir groja pernakt. Rytą 
ateina žmonės pažiūrėt tos duobės ir atranda vilką su Simonėliu 
VSV 42 

Tarp Vincento Bakučio užrašymų yra trumpą žinutė apie 
vilką —- kelio dievaitį DSP 197. Sio pranešimo vertė išryškėja 
susidūrus su AT 550 austėmis. Stebuklingojo paukščio, žirgo ir 
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karalaitės istorija ypatinga šviesa nutvieskia kelio dievaičio bylą. 
Ji tampa nauju šio fenomeno tyrinėjimų akstinu. 

Keleivio sąvoka. Keleivis ilgesniam ar trumpesniam laikui 
nutraukia seitus su ardine bendruomene. Iškeliavęs iš savo kraš- 
to jis tampa anonimu (be vardo ir pavardės, be ardo, nes jo 
pavardė tiems, kurie jo nepažįsta, nieko nebesako, „tuščias 
garsas“); netenka teisių — svetimame krašte dažnai jo negina 
įstatymai. Keliaudamas jis lygus su kitais keleiviais — likimo 
broliais. Kelyje yra pakibęs tarp gyvybės ir mirties - jam gresia 
laukiniai žvėrys, plėšikai, pavojingos ligos; jis priverstas miegoti 
ant žemės, po vežimu, kęsti šaltį, alkį, nuovargį, irmėdes ir kt. 
nepatogumus. 

Vilko ir keleivio santykiams būdinga: 

— draugiškų santykių užmezgimas, svetingumo rodymas: kvai- 
lys brolis (AT 550) pasiima porą sūrių ir išjoja ieškoti stebuklin- 
gosios paukštės. „Biskį pajojo, atsigrįžo atgal, žiūri — vilkas 
paskui bėga ir čiaukši dantimis, tai jis jam vis meta po šmotą 
sūrio. Kol ėda, [tyli|, o kaip suėda, tai ir vėl čiaukši, tai jis jam 
vėl meta. Ir jau sušėrė tam vilkui abu sūriu. O kaip jau sušėrė, 
tai jis prašo vilko, kad jį nuneštų in tą karalystę, kur toji 
paukštė“ JBT IV 312. 

Prolegomenai: prielaidą apie sūrį, kaip ryšių užmezgimo 
priemonę, su svetimaisiais (svetima gimine, mitiniu pasauliu) 
galima praplėsti kitais duomenimis. Sveicarijoje, Cermatterta- 
lyje ir šiauriniame Ronos slėnyje, kai vaikinas susitaria su mer- 
gina ir pasako apie tai tėvams, sukviečiama visa giminė. Bend- 
roje vakarienėje dalyvauja ir jaunikis. Vaišių metu jis atidžiai 
stebimas. Tačiau niekas neišsiduoda, kaip vertinamos jo piršly- 
bos. Tiktai baigiantis vakarienei jis apie tai sužino. Seimos galva 
liepia atnešti seną sūrį, kuris sudedamas gimus kiekvienam 
vaikui ir saugomas visą gyvenimą. Iš pradžių jis padrožia truputį 
sūrio, suvalgo ir jį perduoda kitam. Sitokiu būdu jo ragauja visi 
šeimos nariai. Jeigu jo gabalėlį duoda suvalgyti ir jaunikiui, 
vadinasi, jo piršimasis priimamas. Sia apeiga jis tarsi 
pripažįstamas nauju giminės nariu 151, 92. Ir vėliau, kai keliama 
bendra vakarienė, sutvirtinanti vedybų susitarimą ir su- 
žadėtuves, tarp vaišių būtinai turi puikuotis ir sūris (rdclette) 151, 
94. Virsmo dalyviai (jaunieji, gimdyvė, kūdikis, numirėlis; žr. sk. 


132 | Dingęs pasaulis 


II. Slenksčio žmogus) — pavojingi vilkai. Todėl sūris tarsi komu- 
nikacinė priemonė, užmezganti ryšį tarp liminalios fazės co- 
mmunitas ir struktūros, tarp vilkų ir bendruomenės. Latvių 
dainoje gimęs kūdikis kreipiasi į krikšto motiną ir prašo perneš- 
ti jį per upelį, o pernešus paduoti į jo ranką sūrio. Latvijoje 
vedant jaunuosius sugultuvių visiems dalijamas sūris su duona. 
Žemaičių vestuvėse sugultuvių naktį taip pat kapojamas sūris 
81, 412. Zoroastriečiai Naujuosius metus (Nouruzą) pradeda 
švęsti nuo šlakelio pieno ir gabalėlio šviežio sūrio; persų kara- 
liams jų skanavimas atstojąs palaiminimą 147, 158. 

— abipusės sutarties (sandorio) sudarymas; aukojimas: „Sako 
tas vilkas: „Duok man šitą tavo kumelaitę suėst, tai aš tave 
nunešiu.“ Atidavė tam vilkui tą kumelaitę. Tas vilkas suėdė. „Da- 
bar, - sako, - sėsk an manęs.“ Tas kvailys sėdo, o tas vilkas tuoj 
jį nunešė, kur ta paukštė“ JBT IV 312. Prieš išvykstant iš namų, ko 
gero, iš tiesų vilkui buvo aukojamas arklys. Kai kuriuose teks- 
tuose (AT 314A) prasitariama, kaip jaunikaitis nujoja į girią ir 
paleidžia kumelę „vilkam suėst“ JBT III 216. 

— kelio tiesimas: vilkas atidaro duris, pašalina visas kliūtis, 
tvoras, užraktus; įveikia daubas, upes, miškus ir kalnus; žino kelią; 
eina teisingu keliu (kelio dievaičio funkcijos): vilkas duoda jaunė- 
liui lazdelę (žolės šakelę) ir sako: „Prijojęs vartus ar tvorą, pamo- 
suok su ja - vartai atsidarys, tvoros atsilenks. Kurgi suduosi par 
spyną —- atsirakys“. Arba „prie kiekvienų durų pamosuok su ta 
šakele - 0 sargai kris ant vietos, durys atsirakys“. Bėga vilkas kvailį 
nešdamas, ką pribėgs prie vartų, pamosuos su lazdele - vartai 
atsikelia, pribėgs prie tvoros - tvora išsiskirsto“ YBT II 182-183. 

Mato Marjuška, kad bėga priešais pilkas vilkas. Sis liepia 
sėstis ant nugaros ir atgal neatsigręžti. „Priešakyje plačios stepės, 
aksominės pievos, medaus upės, kisieliaus krantai, kalnai į debesis 
remiasi. O Marjuška lekia, tik lekia. Ir šit priešais ją krištoliniai 
rūmai bestovį“ RAK 121-122. 

Jodamas kvailys ėmė snausti. Arklys prašoko į šalį, prabu- 
do, žiūri — vilkas užsikabinęs arkliui ant kaklo. Sako vilkas: 
„Nenusigąsk, žinau, kur joji. Aš tau būsiu pagelboj.“ Jis joja, o tas 
vilkas bėga JBT III 210; arba kvailys pasako, kad nori sužinoti, 
kur yra tėvo obuolius skinančios paukštės. „Atsako vilkas: „Aš 
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žinau tą dvarą, kur jos yra, tos paukštys. Sėsk an manęs, aš tave 
nunešiu in tą dvarą“ JBT I 351; vilkas, suėdęs arklį, priėjo prie 
Žmogaus ir sako: „Šią naktį gulėk čia, o rytoj rytą josim į dvarą. 
Aš žinau, kame yra tas spindintysis paukštis“, — ir nuėjo. Ryte 
atėjęs sako žmogui: „Sėsk, nežiopsok, aš tave nunešiu lig to 
dvaro!“ LT III 374; 


— (dievų) nustatytos tvarkos laikymasis; kelio žinojimas arba 
ėjimas teisingu keliu slepia dar vieną moralinę nuostatą, kuri 
atitinka mwvarkos (ritualo, įstatymo) žinojimą ir laikymąsi. Sis 
bruožas vilką suartina su ritualo saugotoju, teisėju tr teisingumo 
vykdytoju (Žr. toliau). 

— pelninga vaizba: išjojęs ieškoti stebuklingos paukštės 
jaunėlis brolis (AT 550) priverstas pavogti paną, „kuri gyvena 
ant marių - saulė kaktoj, o mėnuo pakaušyj“. Atplaukus į salą 
vilkas paliepia patiesti ant žemės skepetaitę. Patiesia, 0 iš 
skepetos atsiranda prekystalis su visokiais nematytais daiktais 
JBT IV 313; arba, kai kvailys atjoja į pamarį, vilkas prašo jį 
papjauti. Sako, kad iš jo viso pasidarys luotas, iš liežuvio — 
irklas, iš vidurių — trys suknios, trys Žiedai ir trys poros kur- 
paičių. Tegul jaunikaitis nuplaukia ir laiko gražiausią suknią 
prieš karaliaus langą, kad ją pamatytų karalaitė JBT I 333. Atė- 
jusią pažiūrėti prekių merginą jie pastveria ir nusiveža su savi- 
mi. Už vilką, pasivertusį mergina, kvailys gauna žirgą, 0 už 
tariamą arklį — stebuklingą paukštę. Taigi dėl vilko apsukrumo 
jaunikaitis laimi ne tik paukštę, bet parsigabena sau nuotaką, 
puikų žirgą ir iš savo kelionės laimi didelį pelną. 

Skaitytojų akyse sudaromi ir realizuojami keli pelningi san- 
doriai: vienąsyk sutariama paukštį su narveliu mainyti į arklį, o 
kitąsyk — arklį atiduoti už puikią panelę LT III 374-375. 

Nesunku susidaryti nuomonę, kad šiam laikotarpiui ar- 
timesni natūriniai mainai — „prekė už prekę“, 0 ne pinigai. 

— atsako už keleivio saugumą: gavęs užmokestį vilkas tarsi 
įsipareigoja per visą kelionę rūpintis keleivio saugumu (prieš 
išvykstant iš namų vilkui, ko gero, iš tiesų buvo aukojamas 
arklys. Jeigu pripažintume tokį faktą, keleivis, atidavęs arklį, 
turėjo tikėtis, kad kelio dievaitis jį saugos ir leis išvysti artimuo- 
sius). Kai vyresnieji broliai užmuša jaunėlį, vilkas, pasitelkęs 
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kregždę (ar varną), jį atgaivina JBT IV 315. Kitais žodžiais ta- 
riant, jei jaunėlis pasiekia tikslą ir gyvas grįžta namo, jis už tai 
turi būti dėkingas vilkui. Nesudarę sutarties su vilku (nepasiūlę 
jam sūrio ir nedavę kumelaitės) du vyresnieji broliai patenka į 
vergiją (nuskursta, tampa elgetomis), o grįžę namo — 
nubaudžiami mirtimi. 

Kol kas tiksliai nežinome, kokias funkcijas atliko kelio die- 
vaičio institutas. Manoma, kad jis neapsiribojo pelningos vaizbos 
ir saugumo užtikrinimu, tačiau rėmėsi ir kai kuriomis teisingo 
(tiesaus) kelio nuostatomis. Numanomus kelio dievaičio 
bruožus, kuriuos randame austėje AT 550, papildo kiti mitiniai 
šaltiniai. 

— sutarčių (teisingumo) saugotojas: žinodami, kad vilkas (ar 
meška) yra sutarčių saugotojai, piemenys nevengia tuo pasinau- 
doti. „Per Sekmines jie kepa pautienę, o paskui inlindę į medį 
šaukia: „Vilkai, meškos, pribūkit pas mus in pusryčius! Kad ne- 
pribūsit, tai cielus metus nepribūkit!“ LTR 3800 (12); 117, 103-104; 
artojas supykęs keikia blogus arklius ir žada atiduoti juos vilkui; 
čia pat būta vilko, ir jis reikalauja tesėti pažadą BLPĮ I 217 Nr. 120; 
arba Eželių kaimo Staponas, susitikęs su pulku vilkų, prašo: 
„Na, vyrai, praleiskit mane šitą kartą. Aš jums penimąjį už tai.“ 
Vilkai, tarsi supratę, nudrožia per laukus. Staponas grįžta 
namo, įeina į tvartą. Pro atviras duris išsprunka diendaržy peni- 
mas meitėlis, 0 jį tuoj pat nužvigdo atsekę vilkai VSV 39-40. 


— partnerystės puoselėtojas: N. Vėlius pastebi, kad vilkas 
baltų gyvenamuose kraštuose laikomas protingu žvėrimi. Nere- 
tai sakmėse pasakojama, kaip sutikti vilkai nieko nedaro, jei 
žmogus su jais gražiai pasisveikina, užkalbina LTR 1434 (63), 294 
(150), 3670 (16). Latvijoje tikima, kad vilkas turi devynių vyrų 
protą LTT IV 1989. Jis nieko nedaro, jei sutikęs pasakai: „Broli, 
duok man pusę kelio ir tau pusė kelio“ LTT IV 1992; 117, 93. 
Mitologinėje sakmėje „Perprašyti vilkai“ važiuojančius į 
Mančiagirės kaimą senelį su piemenaičiu pasitinka ant kelio 
prigulę vilkai. Senelis iškopia iš vežimo, įsitveria ienos, 0 susi- 
gretinęs su vilkais, nusitraukia nuo galvos kepurę ir taria: „Ie- 
gul bus pagarbintas.“ Tuomet vilkai iššokinėja nuo kelio ir 
sugulę šonuose duoda kelią VSV 39. 
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- teisingumo vykdytojas (teisėjas): pasakoje „Laimės ieškoto- 
jas“ (AT 461) vienas neturtėlis išeina pas Dievą. Pakelėje sutik- 
tas vilkas prašo paklausti, kodėl jis toks liesas, obelis, ar ji kada 
nors ves vaisius, banginė, kodėl ji negali alsuoti ir maitintis. 
Vargšas pažada viską išklausti. Iš degančio erškėčių krūmo išei- 
na Dievas. Zmogus sužino, kad vilkas turi suėsti kvailą žmogų, 
iš po obels šaknų reikia atkasti paslėptą katilą aukso, 0 iš 
banginės gerklės ištraukti aukso gabalą. Zmogus grįžta atgal. 
Banginė ir obelis prašo pasiimti auksą, tačiau Žmogus atsako, 
kad ir be šios gaišaties visko turėsiąs. Pagaliau susitinka su 
vilku. Sis, išklausęs jo pasakojimą ir nusprendęs, kad didesnio 
kvailio nėra pasaulyje, suėda žmogų LSŽ 173-175. 

Anekdotinio pobūdžio gyvulinėje pasakoje „Žvėrių 
išpažintis“ miško žvėrys susitaria „eiti išpažinties“. Senis vilkas 
išrenkamas klausytoju. Zvėrys ima aiškinti vilkui, kaip jie pa- 
darė vieną ar kitą nuodėmę. Lapė sako, kad ji buvusi priversta 
nukapoti vištoms galvas, nes jos vos ją pamačiusios ėmė keikt ir 
rėkt: „Tu šiokia, tu tokia“; zuikis apgraužęs kopūstų galvas, nes 
viena nukritusi ir užgavusi jo koją; šernas sugriovęs trobą, nes 
šeimininkas neleidęs pasišildyti ir pan. Vilkas juos išteisina. 
Paskutinis prieina asilas. Jis prisipažįsta, kad labai sunkiai dirbo, 
nuo ryto iki vakaro arė, o neturėdamas ką ėsti, ėmė ir ištraukė 
iš žmogaus vyžos kelis šiaudus. Vilkas pasipiktina, kad per jį ga- 
lėjęs Žmogus sušalti ir liepia jį žvėrims sudraskyti LT III 110-111. 

Graikų Apolonas, kuris taip pat yra vilkas, dar vadinamas 
Gatviniu ar Keliniu, t. y. agyieys. 181, 270. Savo ruožtu jis — 
Gorijus — ribų ir sienų sargas, Feoksenijus — svetimšalių globė- 
jas, Boedromijus — skubantis į pagalbą, Firsėjus - vartų dievas 
181, 504, t. y. tas, į kurį priverstas kreiptis dažnas keleivis. 

— padeda įveikti gaivalą: (nors ir netiesiogiai): už teisingai 
padalintą avį trys vilkai sužavi vaikį, kuris nuo tol gali pasiversti 
varmu, turėti levo jėgą ir išlėkti aukščiau už blezdingą. Tuomet 
kiaulių piemuo uždaužo gandrą (slibiną), išvaduoja dvi kalne 
laikomas mergeles ir, grąžinęs jas tėvui, gauna pusę jo turto LT 
III 227. 
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Caikinos įžvalgos 


Kai kurie obels bruožai artimi sen. indų aušros deivei Uša- 
sei (pastarosios funkcijas atskleidžia Tatjanos Jelizarenkovos ir 
V. Ioporov tyrinėjimai 162, 66). Palyginkime kelias sąsajas: 

+ Rigvedoje, kuri sukurta maždaug prieš 3000-3500 metų, 
Ušasė vadinama „ryto karve“ arba „karvių motina“, o lietuvių 
mįslėse aušra ir diena — „balta karvė“: „Balta karvė sublio- 
vė — visos tvoros suskėlė“ 45, 34; lietuviškoji obelis išauga iš pa- 
pjautos (paaukotos?) karvės kraujo lašo; austėje „Vėjų moti- 
na“ A. J. Greimo rekonstruotos „panos ant marių“ (Aušrinės) 
brolis — bulius, o seserys - karvės 48, 113. 

+Ir Ušasė, ir Aušrinė seniesiems indams — divo duhita — 
„dievo dukrytė“. 

+ Ušasė — amžinai jauna nemirtingumo valdovė, dovano- 
janti žmonėms laimę, spinduliuojanti amžinu žavesiu, o lietu- 
viškasis darželis, kur auga obelis, funkcionuoja kaip nesibai- 
giančios jaunystės, nemarumo ir mergystės (grožio) institutas. 

+ Ušasė dovanoja gyvybę, vaikus (ypač sūnus), o pasakose 
sūnūs paprastai gimsta suvalgius obuolį. 

+ Ušasė klauso dievų, laikosi Varūnos įstatymo, saugo 
nustatytą tvarką; mūsų atveju gyvybės įstatymą saugo obelis. 

+ Ušasė gina ir suteikia prieglobstį. Obelis paslepia našlaitę 
po šakomis ir apsaugo ją nuo raganos ar devyngalvio slibino. 

+ Ušasė teikia šlovę, garbę ir atpildą. Kai kvailutis su Žirgu 
įkopia į aukštą stiklo kalną, kur sėdi karalaitė, laikanti tris 
obuolius, jam atitenka aukso obuoliai, plačiai pasklidusi šlovė ir 
atpildas — princesė NDL 173. 

+ Ušasė rūpinasi keliais — tiesia, apšviečia juos, o lietuvių 
pasakose kelią parodo (apšviečia) riedantis obuolys. 

+ Ušasė dovanoja papuošalus, brangenybes, turtą, o lietu- 
vių tautosakoje visokį turtą (mergelės kraitį) duoda obelis. 

+ Ušasė steigia laikus, o obelis ženklina Naujuosius metus 
ir kitus laiko tarpsnius. 


+ Ušasė dovanoja žirgus. Lietuvių pasakose iš obuoliu- 
ko, padovanoto krikštasūniui, iššoka žirgas aukso plaukais ir 
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deimanto karčiais 121, 123 arba suglemžusi obuolį kumelė atsive- 
da kumeliuką 4, 399. 

+ Ušasė globoja giesmininkus — moko (pataria, nurodo), 
įkvepia, padeda, apdovanoja talentu, atsilygina, o lietuvių pasa- 
kose obelis tarsi padeda seseriai ir saulės dukteriai, kai jos, 
grįžusios iš ano pasaulio, pasiverčia (paverčiamos?) paukščiais 
ir gieda sode po obelimi (kapsto darželyje gėles, raško aguo- 
nas) 121, 121. Tuomet jas pastebi brolis ir iškelia su Saulės duk- 
terimi vestuves. Beje, šias kaip du vandens lašai panašias mer- 
ginas N. Vėlius pagrįstai laiko viena nuo kitos neatskiriamomis 
Vakarine ir Aušrine 121, 121. 

Taigi šios analogijos lyg ir leistų atkurti obels ir Ušasės ryšį. 

+ Vilkas klauso dievų (sakmėse — šv. Jurgio, anoniminio 
senelio, šv. Petro), sudaro sutartis ir jų laikos, saugo nustatytą 
tvarką, Ušasė taip pat klauso dievų, laikosi Varūnos įstatymo, 
saugo nustatytą tvarką — 162, 66-84. 

+ Vilkas - aiškiaregys ir pranašas (regi nepaprastą Vilniaus 
šlovę, žino, kur keliami atminai arba pranašauja, kad Bivainiui, 
kurio sužadėtinė nėščia, bus sunku gauti kūmus, žino, kur ir 
kada gims kūdikis), o Aušrinė kai kuriose dainose pranašauja 
mirtį 6, 101. 

+ Vilkas pranašauja (teikia) šlovę ir garbę (geležinis vilkas, 
kurio viduje staugia šimtas vilkų, skelbia nepaprastą Vilniaus 
šlovę), o Ušasė teikia šlovę, garbę ir atpildą. 

+ Vilkas grąžina gyvastį ir dovanoja vaisingumą (siunčia 
varną parnešti gyvojo vandens ir atgaivina užmuštą herojų, ne- 
vaisingos, norinčios turėti vaikų, rutulų moterys žergia per gyvą 
vilką), o indų Ušasė dovanoja gyvastį ir vaikus (ypač sūnus). 

+ Vilkas pasitinka ir palydi keleivius, parodo kelią, tiesia 
kelius (įveikia kalnus ir daubas, tvoras, vartus, duris, užraktus ir 
kt. kliūtis). Jis — eventualus kelio dievas, o Ušasė rūpinasi 
keliais: tiesia, apšviečia juos, visuomet eina teisingu keliu. 

+ Vilkas ir Aušrinė (Ryto žvaigždė) reiškiasi kaip kelro- 
džiai (dievų pasiuntiniai), vėlių (ir gyvųjų) palydovai į mirusiųjų 
pasaulį. 

+ Vilkas parodo, kur užkasti pinigai ir auksas, o Ušasė 
dovanoja papuošalus, brangenybes, turtą. 
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+ Ir vilkas, ir Ušasė atneša laimę. 

+ Vilkas mėgsta muziką (nieko nedaro į vilkduobę įkritusiam 
muzikantui), Ušasė taip pat globoja giesmininkus: moko (pata- 
ria, nurodo), įkvepia, padeda, apdovanoja talentu, atsilygina. 

+ Ryškus vaisingumo, erotinis, giminės pratęsimo, nėštu- 
mo, kūdikių globos, gydymo, muzikalumo, tvarkos saugojimo, 
pranašavimo, apdovanojimo turtais pradas liudija apie vilko ir 
Veneros priklausymą tai pačiai slenksčio fazei. Be to, paaiškina, 
kodėl Venera vadinama Vilko vardu 142, 10. Kai kurios funkcijos 
vilką leidžia laikyti vyriausiuoju pontifiku arba žyniu (lietuvių 
žyniai — apdovanoti aiškiaregystės dovana ir atsakingi už 
sklandų virsmą, t. y. ritą*, taip pat turėjo būti vadinami vilkais). 


5. BE ŠUNS BAUSU... 


Kūčių žaidimai 
Šuo - gaidys 
Pagelažių raistas 
Mergė - bernas 
Žemai - aukštai 
Vakaras —- rytas 
Laiko šeimininkai 
Senas - jaunas 
Mirtis - gyvenimas 
Mirusieji ir turtas 
Vanduo - ugnis 
Šventasis vakaras 
Kūčių svečiai 
Šunys prociaunykai 
Žuvies valgymas 
Lazda ir Jautis 
Čekų karpiai 
Kristaus simbolis 
Ziupsnelis astronomijos 
Žuvies gaudymas 
Iranėnų Zodiakas 
Žirgo šventė 
Sv. Stepono raiteliai 
Vyčio prasmė 
Laikinos įžvalgos 





D. Kūčias nevedęs jaunimas, ypač merginos, buria apie as- 
meninį gyvenimą ir vedybas. Antazavės apylinkėse merginos 
atidaro langą, iškiša pyragą ir švilpia. Jei išgirsta kokį garsą 
(šunų lojimą, gaidžio giedojimą), tikisi tais metais ištekėti. Arba 
ant aslos paberiama kelių rūšių grūdų ir paleidžiamas gaidys. 
Kokius grūdus jis lesa, tokius ateinančiais metais dera sėti. 
Panašų vaidmenį atlieka šuo. Ant slenksčio padedami keli 
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blynai ir į trobą įleidžiamas šuo. Kurį blyną jis pasirenka, toji 
mergina gali viltis tais metais ištekėti. 

Kaip gražiai jaunimas leidžia laiką, matome iš Jono Balio, 
Jurgio Elisono ir Juozo Kudirkos surinktų burtų: 

— mergaitės duoda gaidžiui duonos, grūdų ir vandens. Jei 
gaidys lesa duoną - vyras bus dykaduonis, jei grūdus - darbinin- 
kas, o jei geria vandenį — girtuoklis. 

— vidury gryčios merginos pasipila po krūvelę grūdų. At- 
neša gaidį ir, apnešę jį aplink krūvelę, stato jį vidurin: iš kieno 
krūvelės pirma les, toji pirma ištekės; 

— įneša merginos į gryčią gaidį ir, laikydamos jį rankoje, 
pakiša jam dubenį su vandeniu. Jei gaidys žiūri į vandenį — 
ištekės, jei nežiūri — liks netekėjusios LK 35; 

— vakarą suleidžia visas vištas į pečelių. Paskui po vieną 
traukia, lesina ir girdo. Jei višta pirma lesa, vyras bus ne gir- 
tuoklis, jei geria — bus girtuoklis LK 34; 

— Jei nori žinoti, kas ateinančiais metais bus brangu, per 
Kūčias reikia sudėjus visus valgius ant lėkštės paduoti šuniui — 
kurį šuva pirma griebs, tas tais metais bus brangu 15, 343; 

— mergaitės deda į eilę ant slenksčio ar aslos po specialiai 
iškeptą bandelę ir įleidžia šunį — kurios bandutę šuo pirmiausia 
pagriebs, ta pirmoji ištekės 69, 27; 

— mergaitės ant slenksčio deda po sližyką ir įsileidžia šunį. 
Kurios padėtą sližyką šuo pirma suės, toji pirma ištekės. 

— vakarą mergaitės palakina šunį ir išleidžia į lauką. Jei jis 
loja, atvažiuos piršliai, jei ne — neatvažiuos LK 36 ir kt. 


ŠUO - GAIDYS 


Pradėję svarstyti apie šuns ir gaidžio galimas atsiradimo 
priežastis Kūčių burtuose, įtariame, kad jas nulėmė ne tik IDE 
mitika, bet ir sėslus gyvenimo būdas. Turime pripažinti, kad 
kiekvienas, net „vidutiniokas“, įstengė turėti šunį ir gaidį (ir gal 
ne vieną). Todėl natūralu, kad šuns ir gaidžio priešprieša buvo 
nuolat eksploatuojama: pateko į tautosaką, veikė papročius, 
atsispindėjo burtuose ir dalyvavo atkuriant pasaulį. 

Lietuviui sodiečiui - „Be gaidžio kurtu, be šunio baugu“ LKŽ 
I 694. Mitinėse sakmėse bylojama, kad Joninių naktį ieškantys 
paparčio žiedo nueidavo į miško gilumą, kur nesigirdi nei šuns 
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lojimo, nei gaidžio giedojimo. Tada papartyne šermukšnio šaka, 
šventinta kreida, rožančiumi ar kitu kokiu šventu daiktu 
apsibrėždavo trigubą ratą, kurio viduje patiesdavo juodą šilkinę 
skarelę ar drobulę ir atsisėdę laukdavo. 

Suns - gaidžio opozicija ne reta viešnia ir lietuvių dainose. 
Meilės dainoje „Praded aušrelė aušti“ (M 147): Pradeda šunys 
loti, Praded gaidžiai giedoti LTR 4272 (66), LLD X 364. Piršlybų 
audoje*: „Panele mano jaunoji“: - Berneli mano jaunasai, Aš 
tav' priimti negaliu: Turiu gaidelį giedant, Kieme šunelį lojantį“; 
dainoje Saulala tekėjo (V 110): Par giralį jojau — Gaideliai gė- 
dojo. Kai prijojau uošvas dvorų, Kurteliai sulojo LLD II 223; arba: 
Gaideliai gieda Ir šuneliai loja, Ažrakinta ažkabinta Vuošvelės 
dvarelis LLD II 224. Oskar Kolberg užrašytoje kalėdinėje dainoje 
mitinė būtybė Juodas kudlotas atbėga tuo metu, kai „nei šunes 
loja, nei gaidžiai gieda“ 65, 144. 

Sių gyvūnų figūratyviniai pavidalai ornamentuoja sakmę 
apie vieškelio tiesimą: „Einant vieškeliu nuo Pagelažių sodžiaus, 
antram verste yra didis raistas, vadinamas Prūdbalis, ir tiltas ant 
vieškelio, vadinamas Juodas, - vanduo iš abiejų to tilto pusių 
labai juodas. Per šitą raistą prisiėjo prieš daug metų vesti vieškelį. 
Toje vietoje, kur da[ba]r Juodas tiltas, niekaip negalėjo užpilt 
raisto ant kelio: kiek per naktį pripila akmenų, žvyro, tai per naktį 
išnyksta. Taip kamavos žmonės apie savaitę ir niekaip negalėjo 
užpilti. Ant galo vienam ten dirbančiam žmogui prisisapnavo, kad 
reikia ton vieton įmest tris sielas: žmogaus, šunies ir gaidžio. 

Tuo laiku Pagelažiuose ganė galvijus senutis skerdžius. Vieną 
sekmadienį, kada tas skerdžius valgė pas ūkininką Sakalį, ten 
prisirinko daug žmonių, dirbančių ant vieškelio, ir sutaisė vakarėlį. 
Atsinešė degtinės, ir daug visi gėrė, o daugiausia girdė skerdžių. Po 
nakties skerdžius prapuolė kaip į vandenį - visur išieškojo, bet 
niekur nerado. Su juo prapuolė ir jo šuva, o pas vieną ūkininką — 
gaidys. Paskui tik pagelažiečiai sužinojo, jog skerdžių girtą, šunį ir 
gaidį įmetė į raisto balą, kurios negalėjo niekaip užpilti. O paskui, 
Įmetę tas tris aukas, tuoj užpylė ir nuvedė vieškelį toliau. Užtat 
da[ba]r nakčia prie Juodo tilto žmonės tankiai mato vaidenantis“ 
LT IV 625. 

Inversija — „šunys gieda, o gaidžiai loja“ Vincento Bakučio 
užrašytoje piršlio pakorimo oracijoje DSP 215. Stebuklinėje 
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pasakoje AT 551 pasmerktą mirti kunigaikštuką veda „ftrins 
vyrai per tris mylias tolumo į girią, kad nebūtų girdėtis nei šuns 
lojimo, nei gaidžio balso“ DSP 126. Anot Gabrielės Petkevičaitės- 
Bitės, „Seniau ir žmonėms tekdavo Giltinę pamatyti, tai įeinančią, 
tai išeinančią iš kiemo. Dabar žmonės nebemato. Tik gaidys dar 
pamato ir šuo, o gal tik nujaučia“ LRS 213. Naujo namo statyto- 
jai, iškasę pirmam pamato šului duobę, laukia, kol išgirs arba 
gaidžio giedojimą, arba šuns lojimą. Kokio gyvūno balsą išgirs- 
ta, tokį užkasa po pamatais. Anot P. Dundulienės, tai atseit 
auka namų totemui, vėliau prosenių vėlėms ar sodybos dievybei 
32, 81 Ir t. t. 

Mergė (šuo) - bernas (gaidys). Kad merga ir šuo priklauso 
tai pačiai priešpriešos pusei, byloja tautosaka. Neretai mergos 
branda lyginama su šuns amžiumi: Merga su kanape užauga, su 
šunim pasęsta“ LKŽ XV 383. Kad ši patarlė ne vienintelė, matyti 
iš kitų pavyzdžių. Piršlybų dainoje Dar nepaketinau pas mergelę 
joti“ (V 108): 3. Dar aš neišjojau Iš tėvelio dvaro - Užgiedojo raibi 
gaidžiai Tėvulio dvarely. <:->5. Dar aš nedajojau Uošvelio 
dvarelio - Ir sulojo margi kurtai Uošvelio dvarely LLD II 191; arba 
3. Par giralį jojau - Gaideliai gėdojo. Kai prijojau uošvūs dvorų, 
Kurteliai sulojo LLD II 223. Taigi, tėvelio (ir jo sūnaus) dvare 
gieda gaidžiai, o uošvelio (ir jo dukters) loja kurtai. 

Zemai - aukštai. Gaidys ant ąžuolo šakų aukštai pasitaisė 
sau laktą, šuo žemai ąžuolo išduboje pasitaisė sau kinį PP39; 
LKŽ IV 174. 

Vakaras - rytas (vėlai - anksti). Iš kai kurių dainų pobūdžio 
galima nujausti, kad šuns ir gaidžio figūros naudojamos laiko 
sąvokoms išreikšti. Suo loja vėlų vakarą, o gaidelis gieda ankstų 
rytą: 1. Oi žirge žirgeli, Zirge juodbėrėli, Ir ko gi tu nusižvengei 
Vėlai vakarėlį?: <-> 4. Ir dar neprijojau Nei uošvio dvarelio - Ir 
sulojo margi šunes, Sužvingo žirgeliai.: LLD II 197. 

Laiko šeimininkai. Piršlybų dainoje Tykiai tykiai Nemunėlis 
teka (V 245), kai pas mergelę ruošiasi atjoti našlys, ji prašo gai- 
delių patrumpinti naktelę: 2.: Zada man, žada man' Užu sena 
leisti: <+->4. : Jūs, gaideliai, jūs, gaideliai, Didi giesminykai,: :Pa- 
trumpinkit Sią tamsią naktelę.: O kai išgirsta, kad jos rankos sie- 
kia jaunas bernelis, tuomet gaidelių prašo naktį pailginti: 6. Za- 
da mani, žada mani Užu jauna duoti.: :Aš tų jaunų Seniai pasda- 
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bojau.: <:->8. Jūs, gaideliai, jūs, gaideliai, Didi giesminykai,: 
:Pailginkit Šių tamsių naktelį.: LLD II 423. 

Piršlių šaukliai. Kaip gaideliai gali pailginti naktį, taip šu- 
nes — sukviesti svečius. Piršlybų dainoje „Skamba tarška žie- 
deliai“ (V 171) mergė priekaištauja šuneliams, kad jie neloja ir 
nieko nedaboja. Tačiau tarsi išgirdę jiems skirtą priekaištą, nie- 
ko nelaukdami šuneliai suloja ir tuojau sveteliai sujoja LTR 1156 
(22), LLD II 315. 

Senas - jaunas. Šuo — gaidys gali būti artimas opozicijai 
senas — jaunas. Šią ypatybę pastebime piršlybų dainose, 
pavyzdžiui, Atjoja joja seni kavalieriai (V 263): 1. Ant aijoja ir 
dūmoja Jauni kavalieriai, Ak liūlia liūlia Jauni kavalieriai. <-> 
4. Per kaimą jojo - Gaideliai giedojo, Ak liūlia liūlia, Gaideliai 
giedojo. <+:> 7. Ant atjoja ir dūmoja Seni kavalieriai, Ak liūlia 
liūlia, Seni kavalieriai. 6. Per lauką jojo - Rudi šunys lojo, Ak 
liūlia liūlia, Rudi šunys lojo LLD II 470. 

Mirtis - gyvenimas. Suns, kaip mirusiųjų pasaulio atstovo, 
vaidmuo ryškus mitikoje: „Vieną sykį sirgo sena moteriškė, bet 
dar niekas netikėjo, kad ji mirs. Piemuo patvartėje kapojo vir- 
bus. Mergikė išėjo įsinešti. Jiems ten bestovint, šuniukas ėmė 
lodamas, pakaukdamas kabinėtis ant tvartų sienos. Vaikai nusi- 
gandę subėgo į vidų. Šuniukas paskui lodamas, kaip žmogų 
lydėdamas, prilojo prie pat lango. Žiūri — troboje ligonis be- 
mirštąs. Moterys girdėjo, kai ji mirdama šnibždėjo: „„Mažylėlės 
jūs mano...“ O ji turėjusi daug išmirusių vaikų, tai jų dvaseles 
šuniukas atlojo prie mirštančios motinos“ VSV 175. 

Arba „Kartą Lanauskas vežė sumalti grūdų į kaimyninį 
Norušaičių malūną. Važiuojant apie ratus pasipainiojo toks 
šuva, ir Lanauskas perliejo jį botagu. Kol susimalė, pritemo. 
Grįžta namo, kai iš vieškelio įsuko į Žadžiūnkelį, ir pastojo jam 
kelią didelis juodas šuva. „Kam tu, - sako, - mano brolį mušei?“ 
Ir griebė velnias Lanauską į glėbį, ir pradėjo jį draskyti bei 
lamdyti“ VSV 228. 

Ir priešingai: „Pirmasis, kuris išvysta aušrą“, — taip poetiš- 
kai gaidys apibūdinamas Rigvedoje; gaidys - „aušros aušra“. Šie 
trumpučiai epitetai atskleidžia svarbiausią gaidžio savybę - jo 
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vietą kalendoriniame paros cikle. Gaidys savo garsu skelbia 
nakties, dvasių ir demonų viešpatavimo pabaigą ir pirmiau už 
kitus nuspėja (numato) saulės patekėjimą, kai ryto aušra do- 
vanoja žemei saulės spindulių palaimą. Tokiu būdu gaidys kas 
dieną budina visa kas gyva. Vyriškos gaidžio savybės jį paverčia 
vaisingumo simboliu. 

Mirusieji ir turtas. Šuns, vandens, turto ir „mirusiųjų pa- 
saulio ryšį atskleidžia ir kai kurios sakmės: „Čiulėnuose yra 
ežeras, užaugęs žolėm. Ir vienam kraščiuke, tik kaip takas, yra 
smėlio įeit vidun. Ežeriukas suvis mažučiukėlis. Tai, pasakojo, 
laivelis plaukia, ir laively sėdi ponia. Pusė laivelio pinigų ir du 
šunys pikti.“ Toji ponia pašaukia uogaujančias moteris, nutildo 
šunis ir duoda joms rieškučias aukso. Moterys ims tuos pinigus, 
bet žiūri, kad ant skarelės tik pelės šokinėja ir nei ponios, nei 
šunų, nei laivelio VSV 158. 

Vanduo —- ugnis. Galimas daiktas, kad gaidys, kaip ir jo 
bendras „raudonas gaidys“, simbolizuoja ugnį (plg. raudonas 
gaidys ant stogo (ugnis, gaisras) LKŽ III 18), o šunį kol kas 
ženklina neaiški „požemio“ sąvoka. Ką ji slepia, padeda atsaky- 
ti IDE arealui priklausanti švedų austė „Nepaprasta lydeka“. 

Sugauta žuvis liepia jos kūną padalyti į 8 dalis: du gabalus 
atiduoti žmonai, du užkasti į žemę prieš trobą, du įmesti į ugnį, 
o du - į ežerą. S; paliepimą įvykdžius, iš dviejų užkastų į žemę 
gabalų išauga du puikūs žirgai, iš dalių, įmestų į ugnį, iškyla du 
tviskantys kardai, iš ežero iššoka du baisūs šunes, 0 Žmona 
pagimdo du puikius berniukus. Kai sūnūs užauga, tėvas kiekvie- 
nam padalija po kardą, žirgą, šunį, ir jie išjoja į pasaulį SZD 96. 
Tad šunų atsiradimas iš ežero parodo jų sąsają su vandeniu. 
Galbūt toks „vandens šuo“ atsispindi Jono Malalos pateiktame 
„Zvorounos“, kitaip tariant, „Kalės“ pavadinime BRŠS I 266 
(užtenka jungtuką ž „juk, nagi“ kronikos perrašinėtojui netyčia 
prišlieti prie Vorouna). Su pastarąja susišaukia hidronimas 
Varuonė, kurios šaknis sietina su sen. indų var, vūri — vanduo, 
av. var - lietus, vairi- - ežeras, toch A wūr, toch. B war - vanduo 
116, 363. Tuomet viskas grįžta į savo vietas ir nebereikia laužyti 
mitikos dėsnių: Kalės (pasaulio apačia) tapatinti su Žvėrine 
(pasaulio vidurys). 
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Mergos lyginimas su šunim (taip pat: vakaras, vėlai, senas, 
mirtis, vanduo — pasaulio modelio apačia), o bernaičio su 
gaidžiu (rytas, anksti, jaunas, gyvenimas, ugnis) išplaukia iš IDE 
mitikos dėsnių. 


ŠVENTASIS VAKARAS 


Kaip jau minėta, švedai du lydekos gabalus įmesdavo į 
vandenį, du į ugnį, du užkasdavo į žemę ir du atiduodavo 
moterims. Paprasčiau tariant, jie sakralų maistą (žuvį) aukojo 
vandeniui, ugniai ir žemei (iš kurių susideda trinarė pasaulio 
ašis, simbolizuojanti požemį, žemę ir dangų). 

Analogiškas aukojimas pirminiams elementams Lietuvoje 
išliko iki XX a. vidurio, nors patys lietuviai jo prasmę buvo 
seniai užmiršę. Išskirtinis dėmesys gaidžiui ir šuniui Kūčių 
vakarą nėra atsitiktinis: 

— gaidys (ugnies elementas), o šuo (vandens elementas) 
maitinami apeiginiu (Kūčių vakaro) maistu; šuniui duodami 
kūčiukai, kepamos specialios bandelės; 

— minėti gyvūnai pakviečiami į trobą; 

— maistas (bent šuniui) išdėliojamas ant slenksčio (plg. sen. 
romėnų paprotį per vestuves ant slenksčio statyti ugnį ir van- 
denį); 

— gaidys ir šuo laikomi aukštesnėmis dievybėmis, kurios gali 
nulemti įvykius: skirti mergei tinginį, darbininką arba girtuoklį 
vyrą; ištekėti arba neištekėti; kiek metų likti netekėjusiai, iš- 
pranašauti žemės kultūrų (maisto) kainas ir pan. 

— gaidys ir šuo maitinami ne dėl pramogos ir burtų, o kaip 
dvi pagrindinės dievybės, iš kurių jungties iš naujo atgimsta 
pasaulis (naujieji metai). 

Kai kurios apeigos buvo atlikinėjamos ir per Trijų karalių 
šventę. Kuksų k., Dysnos apyl. šeimininkas, aprašęs Tris karalius 
ir įėjęs į pirkią, pirmą Žirnių saują bėrė ant krosnies, paskui ant 
žmonių, kurie gaudė juos sterblėmis, o sugautus žirnius atiduo- 
davo šunims 32, 39. Tuomet gaidį (ugnies elementas) gali atstoti 
krosnis, žemę — žmonės (keturias pasaulio šalis - keturios tro- 
bos sienos; pasieniu sustojusios gentys), 0 pasaulio apačią — 
vandenį - ženklinti tas pats šuo. Maitindamas gaidį, šunį ir žirgą 
(ar kitą gyvūną), tiksliau, aukodamas pirminiams elementams, 
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sodietis ne tik atkūrė pasaulį, bet, matyt, stengėsi įsigyti ir visų 
trijų — dangaus, požemio ir žemės — dievybių palankumą ir 
reikalingą paramą. 

KŪČIŲ SVEČIAI 

Šuo ir gaidys atitinka vandenį ir ugnį. Kol kas pasigendame 
figūros, kuri galėtų ženklinti dar vieną elementą - keturnarę 
žemę. Todėl akys krypsta į stambesnius keturkojus gyvūnus. Iš 
etnoaprašų matyti, kad apeiginio maisto (virintų kviečių, 
saujelę avižų, šieno kuokštelį nuo Kūčių stalo) gaudavo ir 
žirgas. Su juo, nors ir mažiau, taip pat siejami kai kurie burtai: 

— Pavalgiusios Kūčias mergaitės bėga skaityti baslių. Prie 
tvoros priėjusios sako: „Kuinas, kuinelis“. Jei paskutinis baslys 
„kuinas“ — gaus našlį, jei „kuinelis“ — berną LK 31. 

— Naujųjų metų išvakarėse padaro iš pirštų vadinamąjį 
„Šulnelį“ ir prieš einant gulti tokią pat formą įspaudžia pagalvy. 
Kas atjos prie to šulnelio girdyti žirgo, arba kas pats gers, tas 
bus tavasis LK 47 ir kt. 

Iš tiesų Žirgas niekada nepriklausė mergei, tačiau XX a., 
matyt, jau yra padaręs savo pragaištingą darbą ir ištrynęs skirtu- 
mą tarp mergiškųjų ir vyriškųjų lokapalų... Senu įpročiu Kūčių 
dieną merginos pasirenka po karvę, o po vakarienės eina jų pa- 
žiūrėti. Kurios karvutė stovi, toji ištekės, o kurios guli — toji liks 
netekėjusi. Arba, jeigu mergė nuėjusi svetiman gurban pirmiau- 
sia užtinka jautį (vyras — karvę) — ištekės, ir atvirkščiai LK 134. 

Žirgą ne taip paprasta įvesti į trobą, todėl jį galėjo pakeisti 
smulkesni gyvūnai. Pavyzdžiui, Bulgarijoje dažniausiai buvo 
maitinami: kiaulė, gaidys, avis ir šuo. Cia jie turėjo pirmojo 
svečio (trumpam užėjusio lankytojo) teises. Per šv. Ignacą — 
gruodžio 20-ąją (Nov den, Nova godina, Mlada godina - Naujieji 
metai) minėti gyvūnai buvo įleidžiami į trobą, kad atneštų gero- 
vę ir laimę 170, 268-269. 

Panašios apraiškos, matyt, buvo žinomos ir lietuviams. J. Ba- 
lys nurodo, kad pirmą Kalėdų dieną vaikai eina palangėmis ir 
bliauna gėriukų balsais. Po kieno palange subliovė, tam bus lai- 
mingi metai. Už tai vaikai gauna dovanų: pyrago ir kitų skanėstų 
LK 39. 

Avies funkcijų perdavimas vaikams (gėriukams) ir jų ap- 
dovanojimas pyragu tarsi rodo apie šio papročio suseklėjimą ir 
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ankstyvesnį, jau išnykusį, jos maitinimą apeiginiu (žmogui skir- 
tu) maistu. O kad avis buvo laukiama viešnia ir priklausė prie 
galinčių nulemti žmogaus gyvenimą dievybių, matyti iš šių 
duomenų: 

— per Kūčias po stalu padeda kašelę šieno, nes mano, kad 
ateis aviniukas gulėti LK19; 

— merginos eina į tvartą ir tamsoje gaudo avis. Jeigu su- 
gauna aviną — tais metais ištekės, jei avį — dar neištekės; 

— plungiškės stengiasi tamsoje išpešti avies vilnų kuokštelį. 
Kokios spalvos bus išpeštos vilnos, tokie ir vyro plaukai 69, 27 
ir pan. 

Apeiginis naminių gyvūnų maitinimas (aukojimas), matyt, 
nėra atsitiktinis. Už jų gali slėptis labai platus pasaulio sandaros 
spektras: gaidys — ugnies elementas — dangaus sfera — pasaulio 
viršus; žirgas (karvutė, avis arba kt. keturkojis gyvūnas) — žemės 
elementas — žemės sfera — pasaulio vidurys; šuo — vandens 
elementas — požemio sfera — pasaulio apačia ir kt. 


ŠUNYS PROCIAUNYKAI 


Šuns maitinimas apeiginiu maistu arba aukojimas po naujo 
namo ar tiesiamo vieškelio pamatais atskleidžia, kokiu mastu jis 
dalyvauja pasaulio atkūrimo ritualuose. Genovaitė Gilytė 
aprašo dar vieną apeigą: „Eidami sėti žirnių [Smilgių apyl. 
Biržų r.|, pasiimdavo šunį, jį pasodindavo viduryje lauko ir 
liepdavo sėdėti tol, kol baigs sėti. Jei neturėdavo šuns, pasiim- 
davo katę. Jei šių gyvulių neturėdavo arba jie nesėdėdavo vi- 
duryje lauko, šeimininkas atsiveždavo ir pasodindavo iškamšą. 
Sie burtai saugodavo nuo visokių negandų ir užtikrindavo gerą 
derlių“ 43, 93. Apeiga gali būti susijusi su virsmu, kuris parodo 
žemės darbų pradžią. Kaip slavų lokiai (žr. sk. II) dalyvauja 
pirmajame arime, taip šuo — Žirnių sėjoje. 

Žemaičių vyskupas Petras Parčevskis taip pasipiktina šu- 
nims teikiama pagarba, kad žemaičius išvadina velnio tarnais: 
„Pameskit visas pagonystės burtas, pameskit jūsų paminėklius, 
o švęskit su tikrais tarnais Dievo Išganytojaus mūsų šventę ir 
didžius atpuskus katalikų Visų šventųjų, o labiaus pameskit 
atminimus šunų prociaunykų... <--> Yra pas jūsų pagoniškas 
būdas: jūs valgydami pirmą ir paskutinį kąsnį duodate šuniui, 
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vierydami, jog tai atneš namams skalsą. O Dieve mūsų! Kokie 
tarnai tavo! Ne, tai ne tavo tarnai, tai yra slūželnykai velnio!“ 
57, 147. Jeigu „prociaunykas“ nėra pasidarytas iš gimtosios vysku- 
po kalbos: praca - darbas, pracownia — dirbtuvė, pracownik — 
darbininkas 100, 461, tuomet jis sietinas su Mažojo Suns ryškiau- 
sia žvaigžde Procyon - anksčiau Suns, nes ši pateka anksčiau už 
Sirijų (Didžiojo Šuns a: (alfa), graikų laikytą Šunimi 175, 6. Jono 
Malalos kronikoje (1261 m.) pateiktame baltų dievų sąraše mi- 
nima Kalė BRŠ I 266. Tad neatmetama prielaida, kad šunys pro- 
ciaunykai galėjo turėti aukštesnę ir šventybinę, ir astralinę vertę. 


ŽUVIES VALGYMAS 


Švedų pasakoje „Nepaprastoji lydeka“ pasakojama, kaip 
sukrimtus vieną dalį žuvies, o kitas paaukojus žemei, ugniai ir 
vandeniui, gimsta naujas 7 dalių pasaulis SZD 96. Sis aprašymas, 
regis, atspindi kažkada realiai egzistavusį naujametinį pasaulio 
atkūrimo ritualą. Matyt, baigiantis seniesiems metams kelios 
dalys žuvies buvo aukojamos stichijoms, o dalis patiekiama ant 
stalo. Si apeiga gali paaiškinti ir lietuvių Kūčių pasninko (žuvies 
valgymo) prasmę. Apie privalomąjį jo pobūdį byloja kai kurie 
Jono Balio surinkti duomenys: 

— kas Kūčių dieną nevalgo Žuvies, tą kitais metais apsės 
utėlės (Rokiškis); 

— Per Kūčias, be kitų valgių, būtinai turi būti kepta lydeka 
(Mažeikių apyl.); 

— Kūčioms daro grucę — nugrūstus ir išvirtus miežius (arba 
kviečius) virina saldytam miešime. Po grucės geria kisielių, o 
žuvimi baigia vakarienę (Zarasai); 

— per Kūčias stalo vidury deda „aplotkas“, o kitus valgius 
(silkes, Žuvis, troškintus kopūstus su baravykais, avižinį 
kisielių...) sudeda aplinkui (Kupiškio apyl.) LK 20 ir kt. 

Pirminių elementų kultas išlieka gyvas ir vėlesniais laikais. 
Yra žinoma, kad dar XIX a. Kalėdų valgių likučiais, duona arba 
koše austrai „maitindavo“ vandenį, vėją, ugnį ir žemę 
paskutinėmis gruodžio (29 ir 30) dienomis 170, 174. Lietuviai 
Kūčioms išvirtu avižiniu kisieliumi vaišindavo vėją 32, 20 ir kt. 

Kaip atrodė baltų pirminiai elementai, atskleidžia A. Les- 
kien ir K. Brugman užrašytas intarpas: 
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Lazda ėjo jautį mušt, 
Jautis ėjo vandens gert, 
Vanduo ėjo ugnies liet LB 132; LKŽ XVIII 103. 


Šiame pavyzdyje matome 4 „užšifruotų“ pirminių elementų 
veiklą. Iš tiesų tas pats priežodis turėtų skambėti taip: 


Medis ėjo Žemę mušt, 
Zemė ėjo Vandens gert, 
Vanduo ėjo Ugnies liet. 


Veiksmažodžiai mušti, gerti, lieti turi naikinimo, alinimo, 
niokojimo, mažinimo reikšmes, todėl posakį reikia suprasti, kad 
medis augdamas alina, niokoja žemę. Zemė geria, garina, 
mažina vandenį arba ja gali būti užpilamas vanduo. Vanduo 
gesina ugnį, 0 ugnis naikina medį. 


Medis 

0 / , 
Žemė Ugnis 

ų / 


Vanduo 


Pabandę tuos pačius elementus išdėlioti pagal laikrodžio 
rodyklę (pagal Saulę), gautume rekreacinį šių elementų po- 
veikį: 

Vanduo gaivina Žemę, 

Žemė augina Medį, 

Medis maitina Ugnį. 

(Ugnis gimdo Metalą ir pan.) 


Marijos Janonienės užrašytoje vaikų dainoje Išleidžiau ožką 
regime analogiškus jaučio (žemės), ugnies, tvano (vandens) ir 
strielbos (medinio lanko, t. y. medžio) vaizdinius: 6. Išleidžiau 
Jautį, Kad sugertų tvaną. Jautis tvano nesugėrė, Tvanas ugnies 
neužliejo, Ugnis strielbos neuždegė, Strielba vilko nenušovė, Vilkas 
ožkos nepapjovė, Ožka karklo nenugraužė 11, 265. 
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Pasakoje Kas mergelei adatą ištraukė veikia kosmogoninė 
sistema, kurią sudaro net penki pirminiai elementai: metalas, 
akmuo (žemė), ugnis, vanduo ir medis. Nors mergelė ir labai 
prašo, bet kirvelis netraukia iš jos rankos adatos; akmenėlis 
nedaužo kirvio; ugnelė nedegina akmens; upelis nelieja ugnies; 
karklynas neužželia upelio. Tiktai mergei į talką pakvietus katę, 
ratas pasisuka į priešingą pusę. Tartum išsikraustęs iš proto, 
pasaulis nusigręžia nuo status guo ir imasi pragaištingo darbo: 
ožkos išsigandęs karklynas ima upelį užželti; upelis - ugnį lieti; 
ugnis — akmenį deginti; akmuo - kirvį mušti; — kirvis tuojau 
ištraukia mergelei adatą iš rankos LUK 138. 

Čekų karpiai. Mes ne vieninteliai, kurie per Kūčias valgome 
žuvį ir laikomės pasaulio atkūrimo tradicijos. „Artėjant Kalė- 
doms Cekijos miestų ir miestelių aikštes užplūsta karpiai, ku- 
riuos Žvejai atgabena didelėse vandens talpyklose ir sustato 
judriausiose gatvėse. Milžiniški karpiai nėra Kalėdų žaislas, jie 
skirti tradiciniam čekiškų Kūčių stalui. Įprasta didelį, du tris 
kilogramus sveriantį karpį kepti tešloje ir valgyti Kalėdų 1š- 
vakarėse. Nes per Kūčias visa šeima susirenka prie Kalėdų 
eglutės ir pradeda laukti Kūdikėlio Jėzaus, kuris, kaip teigia 
vietinė tradicija, atneša dovanų [turime dar vieną progą įsitikin- 
ti, kaip prigimtinės religijos apeiga lengvai virsta krikščio- 
niškuoju papročiu*!]. Nusipirkti karpį Cekijoje galima nuo 
gruodžio vidurio, kai prie parduotuvių, gatvėse ir aikštėse iš- 
dygsta statinės su karpiais. Griežtai besilaikantys senųjų papro- 
čių čekai gyvą karpį parsigabena namo, paverčia vonią baseinu 
ir nudobia žuvį tik Kūčių dieną. Tačiau išrankesni pirkėjai 
Žuvies dorojimo pareigas patiki pardavėjams, kurie čia pat, 
gatvėje, iš vandens ištrauktam karpiui kaukšteli per galvą me- 
diniu plaktuku ir išima vidurius. Štai todėl Čekijos miestų 
gatvėse prieš Kalėdas prašalaitį gali nustebinti latakėliai, kuriais 
srūva kraujas. Istorikai sako, kad pirmieji karpius, kurių ir da- 
bar gausu Čekijos ežeruose ir upėse, per Kūčias pradėjo valgyti 
į šalį viduramžiais atklydę krikščionių vienuoliai. Tačiau tik XX 
amžiuje karpis visur paplito ir tapo tradiciniu Kūčių patiekalu“ 
[„Karpiai plūsta į Čekijos miestų gatves“, Kauno diena, Nr. 287 
(17 139), pirmadienis, 2003 gruodžio 8 d.). 
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KRISTAUS SIMBOLIS 

Ypatingą vietą žuvis užima krikščionybės simbolikoje. 
Graikų ichtys (žuvis) slepia krikščionių akrostichą, susidedantį 
iš Jėzaus Kristaus graikiškų vardų ir titulų pirmųjų raidžių: 
J(esous) Ch(ristos) Ih(eou ) Y(ios) S(oter) - Jėzus Kristus Dievo 
Sūnus Išganytojas RŽ 149. 

Žuvis, kaip Kristaus simbolis, puošdavo pirmųjų krikščio- 
nių katakombas. Pagal šį slaptaraščio ženklą persekiojamieji 
krikščionys atpažindavo vienas kitą. Jie katakombomis nau- 
dojosi panašiai kaip Romos pagonys scholomis. Jeigu Romos 
kapų galerijas sudėtume į vieną liniją, ji pranoktų 1 000 kilo- 
metrų. Dviejų aukštų scholose romėnai laidodavo mirusiuosius. 
Apatinis aukštas, kur buvo laidojama, lindėjo po žeme, o viršu- 
tiniojo salėje buvo švenčiami atminai. Iš dviaukščio namelio 
viršutinės dalies buvo galima nusileisti į galeriją. Šiose kapinėse, 
kuriose ilsėjosi žymių Žmonių ir kankinių palaikai, pirmieji 
krikščionys rinkdavosi į pamaldas. Pastatę Eucharistijos stalą, 
Dievo žodžio skelbėjai namelį paversdavo improvizuota pa- 
maldų koplytėle. 

Žuvies artumą Kristui pabrėžia ir kai kurios lietuvių etio- 
loginės sakmės. Už tai, kad pernešė per upę Kristų, lydys iki šiol 
nešioja Išganytojo kančios įrankius. Esą jo galvoj galima rasti 
kaulų, kurie yra kryžiaus, ieties, replių, vinių ir kūjo pavidalo. 
Be to, už jo paslaugumą lydžiui skirta būti ežerų ir upių kara- 
liumi VKA 77-78. 

Žuvis priklauso prie 8-1 šventųjų Budos simbolių. Pagal 
budistų mokymą, laimę atneša: vaza, lotosas, kriauklė, neturinti 
pabaigos kilpa, skėtis, ratas, vėliava ir Žuvys. 


ŽIUPSNELIS ASTRONOMIJOS 


Žuvims, kaip Zodiako ženklui, buvo priskirta viena iš 12-0s 
Egipto dievybių. Anot Dominigue Francois Arago, Avinas 
pašvęstas Jupiteriui Amonui, Jautis — simbolizuoja dievą arba 
jautį Apį, Dvyniai — dvi neperskiriamas dievybes Horą ir Har- 
pokratą, Vėžys tarnauja Anubiui, Liūtas — Saulei arba Ozyriui, 
Mergelė - Izidei, Svarstyklės ir Skorpionas —- Tifonui, Šaulys — 
Herakliui, Ožiaragis - Mendesui, Vandenis greičiausiai primena 
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jūros vandens samstymą Tibi arba sausio mėnesį, o Žuvys atitin- 
ka Neftidę 202, 146. 

Ryškiausią Žuvų žvaigždę (Alfa Piscium) arabų astronomai 
vadina El-Riša arba Mazgu. Matyt, šiame daikte ant dviejų 
kaspinų, laikančių Žuvis, užrišamas mazgas, t. y. čia jos sujun- 
giamos viena su kita. 

Koncepcija, kad žuvis — visa ko pradžia, pagrindas ir teikia 
pasauliui gyvybę, ko gero, buvo visaapimanti ir gyvavo ne vieną 
tūkstantmetį! Plg. lietuvių tikėjimą: „Da[ba|r sako: bacėnas ata- 
nešė, ė anksčiau - žuvys jam dav[ė] bernioką ar mergiotę“ LKK 
XIII 139, LKŽ XX 1009; liet. folklore: žuvį (žuvis) gaudyti - priimti 
kūdikį LKŽ XX 1014; sužvejoti — priimti naujagimį LKŽ XX 1071; 
„gaudo upely mažus vaikus“ (pribuvėjos verslas) 95, 319 etc. 
Nusižiūrėjusi į senąsias IDE religijas paskutinioji šią sampratą 
perima krikščionybė. Jos simbolikoje pasaulio gyvybės pradžia 
tampa Kristus (ichtys). 

Apie šio modelio archajiškumą matome ne vien iš kosmo- 
gonijos, bet 1r iš kitų gyvenimo sričių. Logiška manyti, kad 
pirmasis Zodiako ženklas, kuris duoda pradžią kitiems ženklams 
(jų pagrindas), taip pat yra Žuvys. Anot C. Flammarion, senąja 
persų kalba Perviz (Žuvimi) buvo vadinamas Sietynas. Pailgas 
šio telkinio pavidalas iš tiesų šiek tiek primena žuvį. Labai 
sename indų Zodiake vietoj dviejų atvaizduota viena Žuvis, 
todėl peršasi mintis, kad Zuvų ženklas būtent todėl ir gavo šį 
pavadinimą, nes jame tuo metu buvo Sietynas 202, 172. 

Iranėnų sąrašuose Sietynas —- Parviz, nuolat siejamas su Žo- 
džiu pirmas. Avestoje — Paoiryačini —, t. y. Parwyaini-, Pirmojo 
draugės nusidriekia iki naująja persų Parvin — Sietynas. Kita jo 
arba tik svarbiausiosios jo žvaigždės Tauro n (eta) forma: Par- 
wa - Pirmasis, iš čia ir naująja persų Parv Sietynas. Arba jo 
pavadinimas Parwya Pirmutinis, kuris atsiranda iš vidurinės per- 
sų Parviz (iš parwya-ča-) ir sogdų-chorezmiečių Prwy Sietynas 
146, 7-8. 

C. Flammarion duomenimis, precesija arba ekvinokcijų 
ankstėjimas parodo, kad Tauro n (eta) - Sietynas —- pavasario 
lygiadienį pradėjo ženklinti maždaug prieš 4360 metų. Matyt, 
šiuo laikotarpiu ir pradėtas kurti iranėniškasis Zodiakas. 
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ŽIRGO ŠVENTĖ 

Iš etnoaprašų matyti, kad žirgui pagerbti buvo skirta antroji 
Kalėdų - šv. Stepono diena (gruodžio 26-oji). Anot P. Dun- 
dulienės, Kupiškio apylinkėse, į kurį kiemą įvesdavo vedžiojamą 
po kaimą kumelę, ten prasidėdavo vakaronė. „Tilžės, Ragainės 
ir kitose apylinkėse jauni vyrai, papuošę širmus arba širmai 
nudažytus žirgus ir patys persirengę, jodavo į kitus kaimus, 
lankydavo tolimas gimines, kur atvykę vaidindavo 
nepažįstamus, stengdavosi įjoti į pirkią, krėsdavo pokštus, linkė- 
davo sveikatos, sėkmės, gero derliaus, tikėdami, kad tai turi 
išsipildyti“ 32, 32. 

Suomijoje buvo paprotys tą dieną pirmąsyk pažaboti 
kumelį ar pirmąsyk išvažiuoti jaunu arkliu. Beveik visur vyko 
žirgų lenktynės. Pietinėje šalies dalyje dar kai kas prisimena, 
kad anksčiau Tapani (šv. Stepono) diena prasidėdavo taip: kuris 
nors bernas raitas įjodavo į trobą ir sėdėdavo ant arklio tol, kol 
tas nesuėsdavo kibiro sėlenų arba avižų. Daugelyje vietų tą 
dieną kepama ypatinga Tapani duona, kurią valgo prieš lenk- 
tynes. Kai kur Tapani duona skiriama tiktai vyrams — ją reikia 
suvalgyti arklidėje 170, 131. 

Lenkijoje, Zyviecko apylinkėse, per šv. Steponą ant arklio 
į trobą ijojęs svečias (podlaznik) linki laimės ir barsto avižas. Po 
to jis sodinamas už stalo ir vaišinamas, o jo žirgas nuvedamas į 
arklidę 170, 218. Sv. Stepono išvakarėse aplinkiniuose Krokuvos 
kaimuose žirgas vedžiojamas po visus namus. Kaimiečiai tiki, 
kad tuomet išsipildys visi norai, jie bus sveiki ir „seksis arkliai“ 
170, 219. 

„Su Žirgu“, „ant žirgo“ lankoma ir sužadėtinė. Šis paprotys 
(zatoty) žinomas Zešovo vaivadijoje. Sv. Stepono dieną išrinkta- 
sis pasiima penkis draugus ir išsiruošia pas mylimąją. Netoli jos 
namų keturi bernaičiai sustoja poromis, vienas už kito, penkta- 
sis atsigula ant jų pečių ir užsideda žirgo kaukę. „Žirgo savi- 
ninkas“ (zaletnik) sėda ant jo ir, įsitvėręs pavadžio, įjoja į vidų. 
Pamėgdžiodamas tikro raitelio elgseną, bernas apjoja pirkią. Po 
to visi vaišinasi 170, 219. 

Išryškėja keli reikšmingi žirgų šventės bruožai: 

— Žirgas (kaip gaidys ir šuo) įleidžiamas į trobą. 
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— Jis šeriamas apeiginiu maistu: pastatomas sėlenų arba 
avižų kibiras 170, 131; kepama ypatinga Tapani duona, kurią 
vyrai turi suvalgyti arklidėje (vadinasi, duona valgoma kartu su 
arkliais) 170, 131; įjojus raiteliui į trobą, arkliui ant duonkubilio 
dangčio padedama avižų, o vyrai geria degtinę 170, 224 ir kt. 

— Tikima, kad žirgas gali nulemti ateitį: išpildyti namiškių 
norus, suteikti sveikatą, gausų derlių, padėti išauginti gerus 
arklius 170, 219. 

Tad, ko gero, per Kalėdas į trobą įžengiantis žirgas buvo 
laikomas aukštesne mitologine būtybe. Jodinėjimo po laukus ar 
žiemkenčių gaivinimo motyvas (plg. Kalėdinės giesmes: „Zelk, 
želmuo, po žirgelių, Kalėda“, „Einam, bernai, kalėdaut, Kalė- 
da“ ir kt.) rodo, kad žirgui priklauso vidurinioji - žemės — sfera. 
Visi išdėstyti motyvai žirgą? (šalia gaidžio ir šuns) leidžia laikyti 
viena trijų pasaulio sudedamųjų. 


ŠV STEPONO RAITELIAI 


Jei švedų (žr. Nepaprasta lydeka) atveju pasaulio centrą tar- 
si ženklina Žvejo sūnus, tai tokią pat vietą gali užimti ir Sv. Ste- 
pono dienos raitelis. Įjojęs į trobą suomis sėdi ant arklio, kol tas 
nesuėda sėlenų arba avižų 170, 131; trobos viduryje, sėdėdamas 
ant žirgo, sakralius žodžius taria lenkų raitelis: „Ejo žirgas per 
Kalėdą, jam dėl duonos vargt ne gėda“ 170, 224; arba Zyviecko 
apylinkėse jauni vyrai, įjoję į kambarį, linki laimės, barsto avi- 
Žas 170, 218 ir pan. 

Apskritai šio pobūdžio apeigos susideda tarsi iš dviejų 
fazių: 

— pirmojoje — svečias simbolizuoja pasaulio centrą: tam 
tikrą laiko tarpą nenulipa nuo arklio; sėdėdamas ant žirgo 
sveikina šeimynykščius savais žodžiais arba archetipinėmis for- 
mulėmis ir tai progai tinkančiomis oracijomis; 

— antrojoje — raitelis apjoja visą trobą 170, 224 ir veikiausiai 
šiuo veiksmu atkuria keturias pasaulio šalis (nors iš tiesų su 
arkliu gana sunku pasiekti kiekvieną kampą, todėl, matyt, ten- 
kinamasi paprastu rato apsukimu). 

Kol kas neaiški šio tipo kalėdotojų prigimtis. Tačiau, jeigu, 
anot M. Eliade, kiekvienas ritualo veiksmas turi pirmapradę 
priežastį, archetipą 37, 24, tai ir šv. Stepono raitelis gali būti 
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dieviškasis modelis — Dievo, kuris Naujųjų metų išvakarėse 
atkeliauja į žemę, paveikslas. Kalbant apie ritualą, jaunikaitis, 
matyt, būtų pasaulio centras ir tą centrą užimanti būtybė. Ne 
krikščioniškoji, o kosminė — archajiškoji, labai galinga europie- 
tiškųjų genčių esybė. 

Dieviškos kilmės idėją remia keli aspektai: 

— mitinėje plotmėje, kol pasiekia Žemę, Dievas, ko gero, 
turi įveikti labai tolimą kelią. Tuomet aiškiau, kodėl jauni vyrai 
„jodavo į kitus kaimus, lankydavo tolimas gimines“ 32, 32. Taip 
elgdamiesi (nors patys to neįtardami), jie galbūt vėl atkartodavo 
mistiškąją kelionę; 

— raitelis su Žirgu, atrodo, iš tiesų prisiima kai kurias Dievo 
funkcijas. Nors jis nesako: „Aš esu Dievas, jūsų vaikai bus sveiki 
ir sotūs, derlius geras, gyvuliai riebūs, žolė vešli, Jūs būsite visko 
pertekę“, tačiau jo linkėjimams suteikiama tokia pat magiška 
galia; nuoširdžiai tikima, kad jie išsipildys. Kad būtų panašesni 
į Dievą, nujoję į tolimas gimines, jauni vyrai galbūt dėl to 
persirengdavo ir vaidino nepažįstamus; 

— šv. Stepono raiteliui (kaip ir Dievui) reiškiama visokeriopa 
pagarba; jis kviečiamas prie stalo, vaišinamas, pasirūpinama jo 
ristūnu: kambario vidury ant duonkubilio paberiama avižų, pa- 
statomas kibiras sėlenų, jis girdomas, nuvedamas į arklidę ir kt. 

— nepaprastą svečio kilmę suponuoja privalomas kieminėji- 
mo paprotys. Sunku įsivaizduoti padarinius, jei užsirūstinęs 
Dievas imtų ir neužsuktų į vieno kurio nors sodiečio namus. 
Rytinėje Mazovijoje (Lenkija) seni žmonės atsimena, kaip jų 
tėvai stebėdavo, kad kalėdotojai ne tik ateitų, bet ir nieko 
neišskirdami aplankytų „visus namus“, nes tuomet „į tokį kaimą 
netrenkia perkūnija“ 170, 217. 


VYČIO PRASMĖ 


Ką reiškia Vytis? Metraštininkai sako, kad tai Lietuvos 
valdovas su kalaviju ginantis savo Tėvynę. Bene pirmąsyk jo 
atvaizdas pasirodo ant vieno 1366 metų dokumento, kuni- 
gaikščio Algirdo valdymo (1345-1377 m.) laikais. Tačiau 
viduramžiais toks pat raitelis šmėsčioja ir ant kitų Europos šalių 
karalių, kunigaikščių ir didikų antspaudų 89, 4. 
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Mūsų visuomenė Vytį sieja su „vijimusi, persekiojimu“. 
Tačiau dar žinomas vitingas, rikis - prūsų genčių raitas ir gink- 
luotas karys. Vytis gali būti jo atitikmuo, santrumpa ar liekana. 
Kodėl buvo pasirinktas raitelis, o ne liūtas, erelis, atsako pats 
dvasinis baltų gyvenimas. 

Septynianario modelio analizė rodo, kad lokapalais gali 
būti ne tik skirtingos oro, žemės ir vandens dievybės, bet ir 
viena būtybė — Žirgas. Kad Žirgas — integralus lokapalas, rodo 
keli požymiai: jis kalba Žmogaus balsu ir mato ateitį (raganius 
klausia žirgo, ar pavyks pavyti bėglius, Žirgas atsako), grąžina 
gyvybę (Žirgas sutrypia užkastus kaulus ir iš jų atgimsta jauni- 
kaitis). Kaip funkcionuoja 7 dalių modelis, į kurį įeina žirgas, 
matome iš toliau pateikiamų pavyzdžių. 

Lietuvos metraštyje rašoma, kad ugniavietėje, įrengtoje 
Vilnios ir Neries santakoje, po didžiojo kunigaikščio Sventara- 
gio mirties, jo kūnas sudeginamas kartu su vergu, žirgu, sakalu 
ir kurtu 110, 40. Vadinasi, kunigaikščio pasaulį ženklina: sakalas 
(kosmo viršus), žirgas (centras) ir kurtas (apačia). 

Svedų pasakoje „Nepaprasta lydeka“ sugauta žuvis liepia 
jos kūną padalyti į 8 dalis: du gabalus atiduoti žmonai, du už- 
kasti po žeme prieš trobą, du įmesti į ugnį, o du - į ežerą. Tai 
padarius, iš žemės išauga du eiklūs Žirgai, iš ugnies iškyla du 
tviskantys kardai, iš ežero iššoka du baisūs šunes, o Žmona 
pagimdo du puikius berniukus. Kai sūnūs užauga, tėvas kiek- 
vienam padalija po kardą, žirgą, šunį ir išleidžia juos į pasaulį 
SZD 96. 

Tiek vienas, tiek kitas jaunuolis simbolizuoja pasaulio cent- 
rą, žirgo kojos — 4 pasaulio šalis, kardas — pasaulio viršų, o šuo — 
apačią. 

Žirgo kojų galią matome ne vienu atveju. Jis sutrypia 
užkastus kaulus ir iš jų atgimsta jaunikaitis. Zirgas už pavadžio 
vedamas per suguldytas ant žemės „tris devynerias“ iečių, ste- 
bint kuria koja jis pradės žengti, ar užkliudys, ar ne (senųjų 
būrimų papročiuose). Didelis iečių skaičius parodo, kad sėkmę 
arba nesėkmę galėjo lemti visos žirgo kojos, kaip lokapalai, 
papildančios viena kitą skirtingomis savybėmis. 

Tačiau retsykiais pastebime, kad be žirgo kojų kuriant pa- 
saulį dalyvauja ir žirgo šnervės. Ristūnas patraukia šnervėmis 
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orą ir verdantis pienas atvėsta, o kai pučia — vėl įkaista. Arba 
žirgo ausys: bernas, įlipęs pro vieną kumeliuko ausį, o išlipęs 
pro kitą, tampa gražus. Arba akys: juodis lapei, vilkui ir lokiui 
siūlo užpakalinę koją, kad jie atkastų Žemėmis užverstą Pa- 
granduką, o ereliui leidžia iškapoti savo akis, kad jis iš duobės 
iškeltų jaunikaitį OKP 97. 

Visa tai parodo, kad keturkojis Žmogaus draugas prisiim- 
damas jį supančio pasaulio pavidalą, prisiima ir visas jo (kuria- 
mąsias ir naikinamąsias) galias. Tuomet integralus lokapalas 
pradeda ženklinti net 6 pasaulio dalis, o visai kosmologinei 
sistemai (modeliui) atvaizduoti užtenka dviejų narių - raitelio ir 
Žirgo. 

Lieka nuspręsti, kiek pasaulio dalių ženklina Vyčio žirgas? 
Jeigu keturias, raitelio rankoj iškeltą kardą turi „atsverti“ prie 
jo kojų bėgantis šuo arba kitas gyvūnas. Jeigu šešias, tuomet 
nereikalingas kardo simbolis. Heraldikos kūrėjai pasirinko 
pirmąjį variantą. Kardas, kaip kario ginklas, išliko, o šuo, labiau 
sietinas su medžioklės atributika, atkrito. 

Senųjų ritualų, kurie sietini su žirgu, nėra labai daug. Tad 
ypač vertingas Adomo Brėmeniečio liudijimas (a. 1075 m.) apie 
prūsus, kurie geria kumelių pieną, atmieštą krauju BRŠ I 191. 
Pieno ir kraujo jungtis parodo, kad šis gėrimas gali būti apei- 
ginis. Tuomet kosmogoninio ritualo atlikėjas (kunigaikštis, ba- 
joras, vitingas, karys) simbolizuoja pasaulio centrą, Žirgas — 
keturias pasaulio šalis, pienas - pasaulio apačią, o kraujas- vir- 
šų. Panašaus pobūdžio apeigos galėjo vykti kalendorinių san- 
dūrų laikotarpiu. 

Kalėdų laiką išduoda spalvų simbolika „raudona — balta“, 
nes per Kalėdas apdainuojami „balti žiedai, raudoni obuolėliai“ 
ir gaminami tas spalvas atitinkantys apeiginiai valgiai. Tad, 
matyt, kumelės pienas su krauju buvo geriamas ne kasdien, o 
tik pasaulio atkūrimo metu. Zirgas priklauso vyro pasauliui, 
todėl peršasi ir antra išvada, kad šioje ceremonijoje galėjo 
dalyvauti tik vyrai. Prie Kalėdų šliejasi Žirgų šventė, žinoma 
kaip šv. Stepono diena (XII. 26). 

Žirgas mūsų protėvius lydėjo visą gyvenimą. Nuo molinio 
arkliuko — švilpynės, parneštos iš turgaus, ir lazdelės, ant kurios 
jis mažas jodinėjo, iki mirties, apsikabinus žirgo kaklą. Arklio 
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kaukolė buvo iškeliama ant karties virš sodybos arba užkasama 
po pastato kampu arba vartų stulpu (A. Tautavičius, 1960 m.). 
Į vyrų kapus guldoma ne tik kaukolė, bet ir Žirgo iškamša su 
galva ir kojomis. Su žirgais, skalikais ir kardais sudeginti Algir- 
das ir Kęstutis (J. Trinkūnas, 2009 m.). O M. Eliade liudijimu, 
vietinės Indijos tautelės net mirusiuosius įsivaizduodavo kaip 
raitelius. Murijų giesmėse apdainuojamas raito velionio pasiro- 
dymas aname pasaulyje. Minimas dvaras, kurio vidury stovi 
auksinės sūpuoklės ir deimantinis sostas. Velionį prie jo prineša 
aštuonkojis žirgas. Iš Pilypo de Mezjero (1327-1405 m.) 
sužinome, kaip raitas ant balto Žirgo į paskutiniąją kelionę 
išsiruošia miręs lietuvių karalius BRŠ I 449. 

Kodėl lietuvis, tiek gyvas, tiek miręs, negali apsieiti be 
žirgo? Peršasi išvada, kad žirgo dėka jis niekada nemiršta, nes 
visada būna pasaulio centre — nuolat saugomas žirgo. O užė- 
męs centrą raitelis tampa pasaulio valdovu. Tai bendra visų 
IDE, ir ne tik jų, samprata. Ne veltui ant iš griuvėsių ištrauktos 
asirų karaliams priklausančios molinės lentelės skelbiama: 
„Ašurnasirpalo, Visatos valdovo, Ašūro karaliaus, Adadnirari 
sūnaus, Visatos valdovo, rūmai“. Todėl neturėtų stebinti Vyčio 
iškilimas senojoje heraldikoje. Lekiantis raitelis simbolizuoja tą 
patį 7 dalių visatos centrą ir nemirtingumą. Kaip šiame, taip ir 
aname pasaulyje. 


Laikinos įžvalgos 


+ Gaidys, Žirgas ir šuo priklauso berno pasaulėvaizdžiui 
(taip pat kaip obelis, karvutė, vandens (vyno) šaltinėlis - mergės 
nuosavybė); 

+ Gaidelis ženklina pasaulio viršų, Žirgas — vidurį, 0 šuo — 
apačią; 

+ Gaidžio lesinimas arba šuns šėrimas Kūčių vakarą nėra 
linksmas laiko leidimas, o pamirštas aukojimas ugnies ir van- 
dens dievybėms, kurias įkūnija šie gyvūnai; 

+ Žirgui (žemei) pagerbti skiriama antroji Kalėdų diena 
(XII. 26); 
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+ Žuvies valgymo paprotys prie Kūčių stalo —- senų metų 
išvakarėse (ir išnykęs jos dalijimas žemei, ugniai ir vandeniui), 
regis, tos pačios pasaulio rekreacijos atspindys; 

+ Samprata, kad žuvis yra visa ko pradžia ir teikia pasauliui 
gyvybę, išliko tikėjimuose, papročiuose, tautosakoje ir astroni- 
mikoje. Nusižiūrėjusi į kosmines religijas vėliau ją pasisavina 
krikščionybė; 

+ Vandenį, vėją, ugnį ir žemę, iš kurių susideda šis pasaulis, 
paskutinėmis metų dienomis „maitina“ austrai; Kūčių avižinį 
kisielių vėjui aukoja lietuviai; 

+ Kas atkuria pasaulį, yra pasaulio centre, o kas yra centre — 
pasaulio valdovas, vadinasi, turi kosmo apsaugą, jam nebaisi 
pražūtis. Tai viena esminių IDE nuostatų, lydėjusi lietuvius per 
visus amžius ir visiškai subyrėjusi XX a. 4-0jo dešimtmečio pa- 
baigoje, juos ištikusios katastrofos akivaizdoje. 
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6. KRYŠIAUS KOSMOFOGIJA 


Gulinti deivė 
Mergės pradas 
Berno prigimtis 
Vanduo ir ugnis 
Tičio rekonstrukcija 
Raidė T 
Pasaulio atsiradimas 
St. Daunio pirtis 
Gaidelio galios 
Obuolio valgymas 
Gaivalo sunaikinimas 
Naujieji metai 
Kryžius ir vestuvės 
Iš M. Čilvinaitės užrašų 
Chromatinė rekreacija 
Bulgarų kovinukai 
Laivelis ir žvakutės 
Lelija ir bijūnas 
Skaitlinė rekreacija 
Dievų puota 
Molinė šukė 
Bagaslaviškio gyvenimai 
Laikinos įžvalgos 





E akiai ženklą lydi daugybė jo kilmę aiškinančių teorijų: 
Kristaus kančios simbolis; senovinis vežimo ratas su keturiais 
stipinais; Saulė, fiksuojanti keturis paros ar metų laikus; Zemė, 
kurią dalija 4 pasaulio šalys; du kryžmai sudėti medžio gabalai, 
kuriuos trinant vienas į kitą išgaunama ugnis (ugnies ženklas); 
stilizuota Žmogaus figūra; pasaulio medis; kaimo kryžkelė ir 
panašiai. 

Figūratyvinį kryžiaus ženklą randame ir tautosakoje. Todėl 
jos studijos leidžia į šį simbolį pažvelgti nauju žvilgsniu. 


| 
Kosmo metmenys | 161 


GULINTI DEIVĖ 

Tyrinėtojai šiuo metu naudojasi šešiais išgelbėtais iš griu- 
vėsių šumerų tekstais, kuriuose aprašoma dieviškoji Inanos ir 
Dumuzio santuoka. Viename dešifruotų fragmentų „Inanos 
patarėjas Ninšuburas atveda išrinktąjį prie guolio, kuriame 
laukia deivė, ir prašo, kad ji palaimintų valdovą, suteiktų jam ir 
jo tautai visokių malonių“ 5, 217. 

Panašų gulinčios mergelės vaizdą matome ir lietuvių vestu- 
vių dainoje „Zalioj girioj aukšti kalnai“ (V 296). Ant aukšto 
kalno auga liepa su devyniomis šakelėmis, o ant jos supasi vario 
lopšelis (nendrės lingynėlė LLK 19 (10); vario lingužėlė LLK 72 (43); 
vario lopšiukėlis LTR 334 (165); vario lopišelis LTR 1158 (179), kuria- 
me guli jauna panelė. Atjoja trys berneliai ir klausia, kam ji 
teksianti, ar siuvėjui, ar batsiuviui, ar muzikantui, o mergė 
atsako, kad nei vienam jų, o: Tik šiam jaunujui berneliui, Lauka 
artojėliui. Jis išari lygius laukus Sėmaisiais jauteliais, Lygius 
laukus išakėja Su bėrais žirgeliais LTR 1158 (179), LLD II 489. 

Kitose vestuvių dainose: bernelis prijoja prie svirno, kuriame 
miega mergelė LTR 2352 (82), LLD II 59; bernelis per naktį miegelio 
nemiega, durelėm dundina, savo mergelę budina LTR 3211 (36), 
LLD II 108; sveteliams sujojus saldžiai miega močiutės dukrelė LTR 
3517 (2318), LLD II 241; aijojus trims jauniems berneliams, motulė 
dukrelę klėtelėj žadina LTR 2785 (107), LLD II 304; bernelis geria 
dieną naktį, jo žirgas nenustovi, 0 jo mergelė miego nori LTR 807 
(1469), LLD II 597; aijojęs bernelis kalbina mergę, kuri negali pabus- 
ti iš miego LTR 2646 (31), LLD IV 108 ir pan. 

Atjojęs pasiskinti jaunystės obuolių ir pasisemti gyvojo van- 
dens, miegančią merginą Mėlynakę randa ir ją pabučiuoja ca- 
raitis Ivanas RAK 48; Juozapas iš ryto ateina į rūmus, pamato 
marių paną, kuri guli kniūbsčia, ir priverčia ją tekėti LSŽ 52; 
žirgas moko, kokiu būdu jaunikaitis gali laimėti geidžiamos 
mergės ranką: „Dabar vario bokšto gražuolė lovoje miega, išlei- 
dusi į visas puses aukso kasas. Nulipk žemyn, į jos menę, ir 
atsargiai, kad nepažadintum, pririšk ją už plaukų prie lovos 
galo. Mergelė nubudusi prašys kasas atrišti, bet tu tolei neat- 
rišk, kol nesutiks už tavęs tekėti“ OKP 150; arba Cinarbajus su 
savo bičiuliu Ašiku išjoja ieškoti jam skirtos žmonos. Atkeliauja 
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12 pav. Kryžiaus semantika — 
mergės (vandens) ir berno (ugnies) 
jungtis, iš kurios gimsta pasaulis. 


prie jurtos. Ten miega perės dukra. Draugai apsivynioja jos 
kasas apie save. Nubudusi mergė tris kartus juos iškelia į padan- 
gę, O po to pasiduoda. Cinarbajus pasisako kas esąs. Tuomet 
motina, pažinusi jaunikaitį iš paženklintos kaktos, atiduoda jam 
savo dukrą KTJ 70-71. 

Tautosakoje ne vienąsyk susiduriame su atvejais, kai sim- 
bolio aprašą pakeičia jo „grafika“. Todėl peršasi mintis, kad 
aukščiau išvardytuose pavyzdžiuose vaizduojamas kryžius (+), 
kažkada simbolizavęs šventąją santuoką (žr. 12 pav.). Viena, 
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horizontalioji, jo kryžma (-) tarsi ženklina miegančią mergelę, 
o kita (vertikalioji) — šalia stovintį bernelį (|). Ir ne vien tai. 
Abu herojai dar turi savo vidinę, ezoterinę, prasmę. 


MERGĖS PRADAS 
Glaudų jos ryšį su vandeniu atskleidžia labai įvairūs 


niai, epigrafiniai ir kt. 

Subrendusios ir pasiruošusios tekėti mergelės simbolis, re- 
gis, pats artimiausias vaisingumo idėjai. Su juo tiesiogiai siejasi 
vandens įvaizdis. Tuo pačiu ženklu m (vingiuota linija) žymima 
ir moteris, ir vanduo (plg. liet. ir kt. tautų: mergelė, marti, mo- 
teris, motina ir marios). Raide M prasideda visų Dievo Motinų 
vardai, pradedant Maja, Budos Motina, ir baigiant po 
Nukryžiuotoju stovinčiomis trimis Marijomis (lot. mare — jūra 
ar vandenys) 12, 25-26. Antikinėje Graikijoje Afroditės šventyk- 
los įrengtos jūros pakrantėse, salose RŽ 12, panašiai, kaip iki 
šiol Lietuvoje prie šventų šaltinių statomos Svč. M. Marijos 
statulos arba koplyčios (Alksnėnai, Višakio Rūda etc.). Pasakų 
mergelė dažnai gyvena ežero viduryje, saloje ir vadinama van- 
dens LT III 396, jūrių ar marių pana 130, 129. 

Susijusią su vandeniu mergės veiklą patvirtina ir vestuvinės 
dainos. Mergelė: baltas rankas mazgoja LTR 3124 (3), LLD II 292 
(psl.); po pajūrėlius vaikšto LTR 2813 (1615), p. 293; auga kaip lelijėlė, 
kurią migla laisto LTR 914 (349), p. 345; nardo ir krykščia kaip raiba 
antelė LTR 225 (1124), p. 347; braido purvelius JSD 231, p. 111; eina par- 
nešti vandenužio, prausia burnelę žaliu muileliu, šukuoja galvelę 
žuvies šukelėm LMD I 415 (121), LLD V 141; sėdi laively LTR 4060 (32), 
p. 142; manų putelėm burnelę prausia LTR 3459 (106), p. 153; žuvelių 
kauleliais galvelę glosto LTR 3258 (205), Kl 407, p. 156; sėdi ant jūros 
kraštelio ir baltąsias drobeles baldo LTR 4815 (46), p. 253; baltai skal- 
bia, ant „lingrės šakelių“ džiausto LTR 920 (19), p. 253; prie jūrių 
marelių suverpia išaudžia raudodama BrMD 2 32, p. 254; kiekvieną 
rytą rūtas laisto LTR 3530 (303), p. 258; tirpsta kaip sniego gniūžtelė LTR 
405 (107), p. 269; dyla „kai danguj delcela“ LTR 2395 (31), p. 328 ir kt. 


BERNO PRIGIMTIS 


Brolelis stovi tarp žirgelių ir užtaisinėja šviesią plintelę (šau- 
tuvą) LLD II 63 (psl.); per girelę joja, volungėlę šauna - p. 71; Kas- 
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dina stulpelį, kad neklaidžiotų, ženklina mergelę, kad pažintų — 93; 
daro tiltaicius per ažeraicius — 99; Su putino rykštele kerta žirgui 
per galvelę - 144; Per lauką joja - sauliula teka, per ciltalių joja — 
ciltalis trinksi, iš po žirga kanopalių ugnela žiba - 153; Per dvarelį 
joja, unt mūrelį šauna - 160; Iš kiemelio joja, kepurėlę kelia - 161; 
Tirpina mergelę kaip vašką — 166; Teėvelio dvare gieda raibi 
gaidžiai, uošvelio dvarely loja margi kurtai — 191; joja per aukštą 
tiltelį — 226; sėdi aukštuose svimuose — 227; vidury šilelio ugnelę 
sukuria - 228; Nuo kepurės diena aušta, nuo šoblelės saulė teka — 
275; tėtušis liepia imti kirvelį ir kirsti svimo slenkstelį — 286; per 
girelę jodamas, Į liepelę šaudamas LTR 3007 (103) - 302; ant jojan- 
čio bernelio aukso karūna LTR 1762 (29) - 310; Bernelio žirgelis kaip 
pilkas karvelėlis LTR 461a (116) - 311 ir t. t. 

Bernelio valdžią ugniai, o taip pat jo ryšį su pasaulio vir- 
šumi, pabrėžia plintelė (iš jos lekia ugnis), šovimas į mūrus 
(smarkus garsas), tekanti saulė, kepurėlė, žirgo galvelė, karštis, 
nuo kurio tirpsta vaškas, gaidžio giedojimas, aukšti tiltaičiai ir 
svirnai, ugnelės kūrenimas, šoblelė, kirvis, aukso karūna, 
karvelėlis, nepaprasta šviesa, kuri sklinda nuo saulės, aušros, 
ugnies, aukso, plieno ir kiti simboliai. Vertikaliąją padėtį — 
stulpelio kasdinimas. 


VANDUO IR UGNIS 


Boris Litvinskij pastebi, kad zoroastriečių veikaluose apie 
ugnį ir vandenį kalbama kaip apie vyrą ir moterį, brolį ir seserį, 
vyrą ir žmoną ir kad po jų jungties „viskas išsipildo, subręsta ir 
grįžta į savo vietą“. Zervaniečių mitikai būdingas vaizdinys, kad 
Zervanas „sukūrė ugnį ir vandenį, o kai juos sujungė, atsirado 
Ormuzdas“ 180, 108. 

Anot Ariel Golan, senieji romėnai per vestuvių apeigas ant 
slenksčio statydavę ugnį ir vandenį, kurie simbolizavę vyrą ir 
žmoną; Rusijoje ugnis ir vanduo buvo tituluojami „caru ir carie- 
ne“. „Ugniai ir vandeniui persai aukoja pačias iškiliausias au- 
kas“, - rašė Strabonas. Ugnies ir vandens jungties, išreiškian- 
čios vyriškąjį ir moteriškąjį pradus, garbinimo reikšmingumas 
atsiskleidžia spalvų simbolikoje: senųjų graikų šventovėse vyra- 
vo raudona ir mėlyna spalvos 159, 76. Pagal katalikų Bažnyčios 
kanonus Kristus dėvi raudonais, o Marija - mėlynais drabužiais. 
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Senojoje viduramžių Chorezmo valstybėje, kairiajame 
Amudarjos krante, atkastas gausiai ornamentuotas (datuojamas 
X a.) židinys, išsiskiriantis stilizuoto Žmogaus pavidalu, kurio 
galva rodo pietus. Be to, sen. iranėnų Videvdate (Mažoji Aves- 
ta) Ugnis — tartum gyva būtybė, šaukiasi pagalbos: „Kelkis, 
namų šeimininke! Pasijuosk drabužį, nusiplauk rankas, imk mal- 
kas, idant atneštum jas man; leisk man skaisčiai degti virš švaraus 
medžio, patiekto gerai numazgotomis rankomis. Nes Aži“, devų 
išpera, taikosi susikauti su manimi ir pasiruošęs atimti mano 
gyvybę!“ 154, 105. 

Pasakose caraitis Ivanas paleidžia strėlę iš lanko, 0 ją pake- 
lia varlė, būsimoji jo nuotaka. Jeigu strėlė (ugnis) — berno, tai 
vanduo (varlė) — mergės atributas. 


TIČIO REKONSTRUKCIJA 

Praėjo keli šimtmečiai, kai buvo išleista knygelė „Apie 
žemaičių dievus“. Jos autorius Jonas Lasickis —- lenkas, protes- 
tantas, gyvenęs XVI a. antrojoje pusėje. Pirmiausia į akis krinta 
teksto nevientisumas — vienos žinios artimos istorinei tikrovei, 0 
kitos sklidinos išmonės. Ypač naiviai atrodo Žemaičių dievų 
sąrašas, kurį J. Lasickis buvo gavęs iš Jokūbo Laskausko, 
karališkojo matininko, Žygimanto Augusto pavedimu dirbusio 
Žemaitijoje. 

Patyrinėkime bent vieną pavadinimą, pavyzdžiui, Percuna 
tete. J. Lasickis teigia, kad „Perkūno teta (Percuna tete) yra žai- 
bo ir griausmo motina, kuri saulę, nuvargusią ir dulkiną, išprau- 
sia maudyklėje, o po to kitą dieną išleidžia švarią ir švytinčią“ 
BRŠ II 581, 593. Taigi, trumpiau tariant, Perkūno teta — žaibo ir 
griausmo motina. Remiantis dedukciniais samprotavimais, 
minėtasis „Žaibas ir griausmas“ yra ne kas kita kaip Perkūnas. 
Vadinasi, anot J. Lasickio, išeitų, kad Perkūno teta yra Perkūno 
motina. Pasigendame logikos. Juk J. Lasickis galėjo paaiškinti 
paprasčiau: nuvargusią saulę kiekvieną vakarą maudyklėje iš- 
prausia Perkūno motina. Tačiau jis taip nepasakė. Drįstame 
teigti, kad jis pats nežinojo, kas toji Percuna tete. Manytina, kad 
J. Laskauskas pateikė tiktai du žodžius, kurių užteko prasmei 
perteikti: Perkūnas — Titis. Ji buvo gerai suprantama že- 
maičiams, bet ne J. Lasickiui, kuriam tefe priminė tetą, todėl ir 
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atsirado nesąmoningas prielipas apie žaibo ir griausmo moti- 
nos. Panašiu principu, regis, buvo sudarinėjamas visas „Že- 
maičių dievų“ sąrašas. Vienas (J. Laskauskas) pateikia kasdie- 
nėje buityje vartojamus žemaitiškus žodžius, kitas (J. Lasickis) 
apdalija juos dievų rangais ir parašo atitinkamus komentarus. 

Netikslus Percuna tete įrašas vėlesnių laikų tyrinėtojams ke- 
lia tikrą galvos skausmą. Vieni tete laiko teta, kiti - tėčiu 21, 492, 
treti — Perkunatele, moteriškuoju Perkūno atitikmeniu 75, 198, 
ketvirti - Perkuna-Tate, t.y. didžiąja pasaulio jūra 75, 105, penkti 
ji eliminuoja, nes mano, kad ir taip viskas aiškiai pasakyta: 
„Žaibo ir griausmo motina“ 73, 168. 

Siekdamas išsiaiškinti, ką galėjo reikšti paslaptingasis tete, 
uždangą praskleidė Simonas Daukantas. Sis išmintingas vyras 
bando rasti logišką išeitį, todėl pateikia tokią interpretaciją: 
„Pats Lasickis sako, jog Žemaičiai dar metuose 1566 Perkūną va- 
dinę tečiu, arba tėvu, kursai motiną, savo saulę, per dieną nuvar- 
gusią ir nudulkėjusią, vakarą vedąs į pirtį, idant ryto metą vėl 
linksma keltųsi ir žibėtų“ 21, 492. „Būdo“ ir kitų veikalų genialusis 
autorius pateikia kelis pavyzdžius ir iš šnekamosios žemaičių kal- 
bos. Anot jo, sūpuodama ant rankų kūdikį Žemaitė motina, su- 
griaudėjus perkūnijai, sakanti: „Klausykis, Titis skelbias“ 21, 493. 
Pagaliau Herodoto aprašytąjį skitų dievą Papį (Papėjus 49, 228, 
Papajus MHM II 446—447) bando gretinti su žemaitiškuoju Perūnu. 
Mat pirmasis vadinamas Tečiu, o antrasis Tičiu 21, 494. Kad skitų 
Papis (Dzeuso atitikmuo) gali reikšti tėvą, sutaria dauguma 
tyrinėtojų MHM II 447. Tačiau galima ir kita interpretacija. Kai 
motina krūtimi maitina kūdikį, jos nevadiname tėvu, o tiktai 
maitintoja. Todėl galbūt skitų Papajui labiau tiktų maitintojo 
arba penėtojo titulas. Bet esmės tai nekeičia. Nes greičiausiai 
Papis ženklina viena, o Titis - visai ką kita. 

Kol kas neaišku, kodėl Titis turėtų reikšti tėvą. Jo prasmė ga- 
li būti ir kitokia. Regis, ji aiškiausiai užfiksuota titnago pavadini- 
me. Anot Kazimiero Būgos, tif-nagas (senesnioji forma - titi-na- 
gas) arba titi-lingas - ugnies akmuo: titi-ugnis = skr. tithi- Mėnulio 
kalendoriaus (bet kuri) diena — skr. tithas ugnis, gr. Tvt0 - diena, 
saulė, lot. titio — nuodėgulis, deganti pliauska 13 II 219. Kadangi 
nagas reiškia ne tik akmenį, bet ir piršto raginę ataugą, fifi-nagas 
nesunkiai virsta mitologema. Nors mitologinė atmintis prarasta, 
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galimas daiktas, dangiškasis Tičio nago archetipas kitados 
suponavo žemiškojo titi-nago atsiradimą. Tokiu atveju, dauž- 
damas nagu į dangiškąjį akmens skliautą, ugnį ir žaibus pirmasis 
įskėlė Titis (Perkūnas), o jį mėgdžiodamas šventąjį ugnies 
įžiebimo ritualą pradėjo atlikinėti ir Žmogus. 

Kad Perkūnas buvo laikomas ugnies dievu, geriausiai liudi- 
ja jam skirta ugnies kūrenimo apeiga. Anot senųjų rašytinių 
šaltinių (XV a.), ji degė dieną naktį. Sventąją ugnį saugojusios 
mergelės. Jei nerūpestingai saugant ugnis užgesdavo, jos turėju- 
sios atsakyti savo galva 73, 74-75. 

Antanas Juška rašo, kad, išpuošus seklyčią mediniais 
žibintais ir uždegus tris devynerias žvakes, šešuras prieš marč- 
pietį į seklyčią įveda jautį kaip dovaną marčiai už apšvietimą, o 
jaunoji ant jaučio ragų užvynioja du stuomeniu: vieną šešurui, 
o antrą anytai 58, 342. Jaučio (arba karvės) simbolika turi 
nemažai prasmių (žr. paaiškinimą Nr. 16), tačiau svarbiausioji, 
regis, dar nepaminėta. Jautis (kaip strėlė ar ąžuolas) gali būti 
ekvivalentas aukščiausiojo dievo, kurio akivaizdoje sudaroma 
juridinė sutartis, turinti patvirtinti jungtuvių faktą, nuotakos ir 
vedžio sąjungą. Tokia pati kontraktinė prasmė, regis, buvo tei- 
kiama ąžuolui. Kitados pietų slavai, pasibaigus jungtuvių cere- 
monijai, važiuodavo prie seno ąžuolo ir jį tris kartus apsukdavo. 
Kartais žmogus, kai aplinkybės jam itin nepalankios, pats bando 
tartis su Perkūnu. Kai siaučia audra (kuri gali padaryti nepatai- 
somų nuostolių), nusiėmęs kepurę žemaitis kreipiasi į Perkūną 
dievaitį, kad šis jo nemuštų, 0 už tai jam pažada atiduoti lašinių 
paltį BRŠ II 581, 593. 

Iš kai kurių detalių matyti, kad Perkūnas gali būti ne tik 
sutarčių sudarytojas, bet ir saugotojas. Dviejų kaimynų žemes 
skirianti riba arba ežia, kurios nevalia peržengti, - svarbus kont- 
rako objektas. Todėl natūralu, kad tą ribą pažeidęs artojas labai 
skaudžiai baudžiamas. „Kursai žmogus ažen peraria, jin už tai 
Perkunas muša“ 73, 139. 

Nijolė Laurinkienė taikliai pastebi, kad tam tikros teisingu- 
mo palaikytojo ir vykdytojo funkcijos Perkūnui leidžia priskirti 
ir juridinę galią, kuri būdinga tiktai aukščiausiesiems dievams 
73, 135-140. 
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N. Vėlius Perkūną sieja su pasaulio modelio viršūne —- 
dangaus sfera. Pasaulio viršui būdinga: jaunas, stiprus vyriškasis 
pradas, ugnis, neporiniai skaičiai, pirmiausia vienetas (jį dauge- 
lis tautų tapatina su dangumi), o iš gyvūnų priskiriami avinas ir 
jautis. Be to, Perkūnui gali būti artimas karių sluoksnis, kuris 
Georges Dumėzilio klasifikacijoje atitinka antrąją — karinę 
funkciją 120, 218-219. 

Tad, jeigu Perkūnas siejamas su ugnimi, tai ir jo eventualus 
sinonimas Titis galėtų būti „ugnies dievas“. 

STRĖLĖS ŽENKLAS 

Stebina viena ypatybė, susijusi su griausmavaldžiu. Kai 
pabandome sudaryti griausmo (ir jam giminingų) dievų sąrašą, 
didžioji dauguma vardų prasideda ta pačia raide T. Turbūt tai 
nėra atsitiktinumas: 

— "Taara, Ioora, Tuuri (estų, suomių, karelų) - dangaus ir 
griausmo dievas MHM II 485. 

— Taranis (lot. Zaranis - griausmavaldis, nuo tarann - griaus- 
tinis) - griausmo ir dangiškosios ugnies dievas keltų mitologijoje, 
kartais tapatinamas su romėnų Jupiteriu MHM II 495. 

— Taru - chetų ir chatų griausmo dievas MHM II 498. 

— Tengri - Centrinės Azijos tautų mitologijoje dangus, ku- 
riame gyvena dangiškoji dvasia MHM II 500. 

— Tešubas — churitų-urartiečių griausmo dievas MHM II 505. 

— Tikutis — ryškiausia Vežėjo (a Aurigae) žvaigždė, kuri dar 
vadinama Ožka (lot. Capella). Pavadinimą yra nurodęs Antanas 
Baranauskas (Baronas). Geltonos spalvos, labiausiai į Žiemius 
pasidavusi ryškioji žvaigždė. Lietuvoje niekad nenusileidžia. 
Įeina į ryškų didelį žvaigždžių penkiakampį, kurį sudaro ketu- 
rios Vežėjo ir viena Tauro žvaigždė 96, 251. Gali turėti ryšį su 
Perkūnu: ištiktuku fikut mėgdžiojamas perkūno oželio balsas; 
tikutis - perkūno oželis. Nijolė Laurinkienė, monografijos apie 
Perkūną autorė, pateikia daug liudijimų, kuriuose atsiskleidžia 
tikučio ryšys su perkūnija: „Yra paukštis Perkūno oželis. Sako, 
jis prieš perkūniją balsiau rėkia, kaip ir praneša ateinant 
perkūną“ LTR 752 / 83; „Paukštis perkūno oželis vadinamas 
todėl, kad jis bemekendamas prišaukia audrą su perkūnija. Be 
to, kai griaudžiant jis sumekena, tai tuoj trenkia“ LTR 757 / 45; 
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„Jei pavasarį pirmą kartą sumiknoja perkūno oželis, bus 
perkūnija, pareis greit perkūnas“ LTR 758 / 20; „Perkūno ožiukas 
visada mikena prieš perkūniją“ LTR 1693 / 87; 73, 103. 

— Tin, Tinija, Tina - etruskų dangaus dievas, griausmasvai- 
dis, valdantis trimis žaibų pluoštais MHM II 512. 

— Tišja — Sirijaus (ryškiausia Didžiojo Suns Žvaigždė) ir 
kažkurio asmens, veikiausiai dieviškojo šaulio, pavadinimas sen. 
indų mitologijoje MHM II 515. 

— Titis - (mūsų rekonstruojamas) ugnies dievas (Perkūnas), 
ilgiausiai išlikęs Žemaitijoje. XVI amžiuje apie Percuna tete 
(Perkūną Titį) užsimena J. Laskauskas ir J. Lasickis BRŠ II 581, 593. 

— Titonas - graikų šviesos dievybė, iš pradžių tiesiogine 
prasme dienovidis, dienos laidos pradžia ir net šviesa, tačiau jau 
užgesusi MHM II 514. 

— Tjalvaras - skandinavų kultūrinis herojus, kuris įsigijo 
ugnį, ją apnešė apie Gotlando salą ir sutrukdė jai iš naujo 
nugrimzti į jūrą MHM II 536. 

— Tlepš - adygų kalvystės dievas, kultūrinis didvyris, iš 
pradžių, regis, buvęs ir ugnies dievas MHM II 516. 

— Toras — germanų ir skandinavų griausmo, audros ir vai- 
singumo dievas, dieviškasis galiūnas, ginantis dievus ir žmones 
nuo milžinų ir pabaisų MHM II 519 ir kt. 

Marija Gimbutienė veikale „Senoji Europa“ pateikia ke- 
liasdešimt hieroglifų, kurie buvo vartojami apie 6000-4300 m. 
pr. Kr. Jie galėjo reikšti atskirus skiemenis arba net žodžius. 
Minėti ženklai turėjo pabrėžti ypatingą objekto sakralumą, 
todėl būdavo išraižomi ant religinės paskirties daiktų: figūrėlių, 
sostų, miniatiūrinių šventyklų, sakralinių indų, vynui aukoti 
skirtų taurių, duonos modelių, verpstukų ir kt. Tarp šių hierog- 
lifų matome ir strėlės ženklą. Strėlė, nukreipta į viršų (T), turi 
fonetinę reikšmę ti. Ji analogiška tokiam pačiam klasikinio 
Kipro rašto simboliui, kuris buvo paplitęs nuo VII iki II a. pr. 
Kr. 46, 229-230. Be to, ir senųjų runų strėlė, nukreipta į viršų, taip 
pat atitinka raidę T. Vadinasi, sudaryto sąrašo vardai prasideda 
strėlės ženklu, kurį galima laikyti ugnies dievo ekvivalentu. O 
tai reiškia, kad strėlės fonetinė ir simbolinė prasmė ištisus tūks- 
tantmečius išliko nepakitusi 136, 10. 
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PASAULIO ATSIRADIMAS 


Apie pasaulio atsiradimą iš ugnies ir vandens rašoma 
daugelyje šaltinių. Nijolė Laurinkienė pastebi, kad ne vienas 
senovės indų mitas prasideda žodžiais: „Iš pradžių buvo tik 
vanduo.“ Pirminiuose vandenyse plūduriuoja gyvybės sėkla. Iš 
dugno pakilęs grumstas išauga ir tampa kalnu. Nėra nei dan- 
gaus, nei žemės, nei dienos, nei nakties, nei šviesos, nei tamsos. 
Tuomet gimsta dievas Indra. Jis pradeda ruoštis kovai su 
amžinu priešu slibinu Vritra, atstovaujančiu požemiui. Slibinas 
saugo kalvą, kurioje glūdi gyvybės šaltinis. Indra užmuša slibiną 
ir iš kalvos išsiveržia gyvybė — vandens ir ugnies pavidalu. Van- 
denį ženklina keturios upės, krintančios į keturias pasaulio šalis, 
o ugnį — Saulė, pakilusi virš kalvos arba vandens. Kalva ima 
augti, plečiasi į visas puses, kol virsta žeme. Dangus atsiskiria 
nuo žemės. Gimsta visata 72, 15. 

Atskiro aptarimo reikalauja lietuvių griausmo dievo eti- 
mologija. Perkūno mitikos tyrinėtoja N. Laurinkienė mano, kad 
šis vardas gali sietis su žodžio perti leksemomis: mušti, spausti, 
ginčytis, kalti, plakti, vanoti, maudyti, šauti, mesti, blokšti, trenkti 
ir kt. Anot tyrinėtojos, Perkūno veikla nusakoma veiksmu: muš- 
ti, daužti, kirsti, trenkti ir pan. 73, 28. 

Neatmestina prielaida, kad pats žodis perti — dvilypis. Jeigu 
viena jo pusė remiasi mušimo, ginčo, vanojimo, tai antroji — 
karščio, garo, ugnies (plg. gr. pyr — ugnis) prasmėmis. (Sunku 
įsivaizduoti, kad būtų galima vanotis šaltoje, be garo, pirtyje.) 

Įžvalgusis Stasys Daunys mano, kad su vandens pirčiai 
šildymu iki raudonumo įkaitintais akmenimis arba milimu sieja- 
si ir kai kurie Perkūno veiksmai. Silto pavasarinio lietaus atsira- 
dimas griaudžiant perkūnijai, po kurio atgydavo ir sužaliuodavo 
visa gamta, galėjo būti aiškinamas tuo, kad Perkūnas mėtąs 
karštus akmenis į dangaus vandenis. Tyrinėtojas pastebi, kad 
sakmėje apie Perkūną ir velnią medžiotojai mėto į šulinį įkaitu- 
sius akmenis sakydami: „Zaibuoja, siūh [siųsk?] ir šauk.“ Cia 
lengva įžiūrėti ne velnio trankymą akmenimis (kodėl būtent 
karštais?), o vandens ir karštų akmenų milimą. Velnias bijo 
milto vandens, todėl Perkūnui griaudžiant neria slėptis nuo 
lietaus ir žaibų į nemiltus vandenis. Tą pačią griaustinio 
prigimtį, kai į vandenį mėtomi įkaitę kūleliai, atskleidžia ir Jono 
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Balio informacija: „Danguje esą pastatyti vandens pilni bosai. 
Maži angeliukai žaisdami mėto įkaitintas kulkas į tuos bosus. 
Vandeny kulka sprogsta, ir žemėje girdisi triukšmas“ 22, 190-192. 
Rekreacinį Perkūno veiklos pobūdį įžvelgiame ir suomiškoje 
pirtyje. Kalevalos 18-0je runoje Anikė kūrena kalviui (!) II- 
marinui pirtį Perkūno nuverstais (ugnies paženklintais) 
medžiais. 

St. Daunys paaiškina kokiu būdu kiekvieną pavasarį Perkū- 
nas „ugnimi ir vandeniu“ atkuria pasaulį. Patys to nebejusdami 
iki šiol mėgdžiojame dievų veiklą. Siuo požiūriu sen. indų nuos- 
tata aiški ir imperatyvi: „Turime daryti tai, ką iš pradžių darė 
dievai“, „Taip darė dievai; taip daro žmonės“ 37, 24. Ugnį su 
vandeniu jungiame per Rasos šventę. Ir tai kartojame keleriopu 
pavidalu: ridendami nuo kalnų į upės ar ežero vandenį ugnies 
ratus, plukdydami užutekiuose uždegtas ugneles. Per pavasario 
lygiadienį kaimų žinyčiose gesinama „senoji“ ir įkuriama „nau- 
joji“ ugnis ir šventinamas „naujas“ vanduo — naujojo pasaulio 
sudedamosios. Tą ugnį ir vandenį šventės dalyviai grįždami 
parsineša į namus, uždega savo židinį, šlaksto švęstu vandeniu 
keturis trobos kampus - taip pasaulio rekreacija apima visą šalį. 
Pasisavinusi šį paprotį Bažnyčia dabar ugnį ir vandenį šventina 
per Velykas, kurios iš pradžių irgi švęstos pagal Saulės kalen- 
dorių — kovo 25-ąją, o tik vėliau imtos saistyti su Mėnuliu. 

Kaip ugnis ir vanduo dalyvauja pasaulėkūroje matome 
austėje apie našlaitę Elenytę (AT 450). Ragana nori užimti 
sesers Elenytės vietą ir tapti karaliene. Ji kviečia į pirtį maudy- 
tis, po kurios slenksčiu iškasta žarijų duobė. Ragana įstumia 
Elenytę į duobę, tačiau iš ugnies vėjas išneša jos plaukelį, kuris 
įkritęs į vandenį virsta antimi 62, 79. Arba, kai Sigutė (AT 452C*) 
sudeginama, o jos pelenai supilami po vartais, juos atpažinusi 
juodoji karvutė „liežuviu lyžteli, žalia seilė drykteli, ir iš pelenų 
išlekia antis“ LT III 430. Vadinasi, iš pelenų ir seilių, kaip ugnies 
ir vandens substituto, vėl atgimsta gyvybė. Abu elementai 
patenka į priežodžius: „ugnis vanduo“ (būtinai, trūks, plyš) FŽ 
760 ir mįsles. Viena jų: In dangų skyle, in žemę skyle, vidury ugnis 
ir vandū (Virdulys) LMD I 712 (1). Aelita Kensminienė yra su- 
skaičiavusi visus jos variantus: 20 su dangumi ir žeme ir 24 su 
viršuj ir apačioj, todėl mano, kad definicija viršuj - apačioj gali 
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atspindėti žmogų. Tada, anot jos, jį sudarytų „du pagrindiniai 
elementai“* ugnis ir vanduo“ 61, 134. Kalevaloje Veinemeinas 
keliauja į mirusiųjų karalystę — Tuonelą, sužinoti trijų Žodžių, 
kad galėtų užbaigti valtį. Norėdamas persikelti per upę jis me- 
luoja Tuonio dukrai. Sako, kad čia jį atnešęs tai Tuonis, tai 
geležis, tai vanduo atplovęs, tai liepsna atvarius ir tik penktąsyk 
atskleidžia tiesą (16-0ji runa). 

Kad pirmojo sėjėjo javų neužsėtų, jis tuoj dirvoje uždega 
pakulų kuokštelę ir užvožia kepure LKŽ XII 465. Sioje apeigoje, 
kuri „įrašo“ (įteisina) sėjos lauką į kosmą, pervesdama jį iš 
gaivalo į „sukultūrintą“ struktūrinę erdvę, regime keturis 
pirminius elementus: ugnį, pakulas (vandenį), pasėlio dirvą 
(žemę) ir kepurę (pasaulio centrą). Tad degančios pakulos at- 
kuria kosmo vertikalę, o keturkampis laukas su sėjėjo kepure — 
4 pasaulio šalis ir pasaulio centrą. 

Senųjų apeigų saugotojai pastebi, kad jiesmelė, kaip ir 
žmogus, po dienos darbų turi atsiilsėti, todėl iš vakaro šalia jos 
dera pastatyti švaraus vandens, kad „ugnelė turėtų kuo nusi- 
prausti“ 109, 86. Nepaliestas viską žudančios civilizacijos kaimo 
žmogus dar XX a. pradžioje laikėsi šio papročio. Tverečiaus ir 
Ignalinos apylinkėse prie nakčiai sutvarkytų žarijų buvo pripila- 
mas puodelis švaraus vandens. Latakiškių kaime (Svenčionių r.) 
dar 1928-aisiais, sukasę Žarijas duobėn, pastatydavo katiliuką 
švaraus vandens ir sakydavo: „Ugnele, pasmaudzyk, atilsėk.“ 
Taip aprūpinta ugnis būdavusi labai patenkinta ir saugodavusi 
šeimininkų namus nuo visokių nelaimių, o ypač nuo gaisrų 35, 32. 
Mitiniu požiūriu pasaulis labiausiai esti pažeidžiamas naktį, kai 
po langais ima klaidžioti indėvės, pašaliais trankosi ir praeivius 
gąsdina kipšelių bandos ar neranda sau vietos nelaimingųjų 
vėlelės. Ką raganos ir piktieji demonai sugriauna per naktį, turi 
būti vėl atstatyta iki pirmųjų saulės spindulių. Todėl ugnelė ir 
vanduo budi pasaulio darnos palaikymo tarnyboje ir iš naujo 
atkuria pažeistą pusiausvyrą (dėl to vaidilų laikais ugnelė buvo 
dieną naktį kūrenama šventų šaltinių, ežerų, upių upelių prie- 
globstyje). 

Apie jų simbiozę byloja ir kai kurie lietuvių tikėjimai. Anot 
Jono Trinkūno, gervėtiškių liudijimu, senieji galvodavę, kad 
pasaulis pasibaigs vandeniu, 0 jų vaikaičiai mano, kad viską 
užtvindysianti ugnelė 111, 361-367. 
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GAIDELIO GALIOS 


Baltų mitikoje ugnį ir vandenį turi galios valdyti „ant debe- 
sies tupintis gaidelis su aukso skiautere ir auksinėmis girnelė- 
mis“. Įmestas į šulinį, jis išgeria vandenį, o atsidūręs degančioje 
krosnyje, ją užgesina. Ir pats debesis, kur tupi gaidelis, tarsi 
netyčia pabrėžia šių dviejų stichijų — ugnies (žaibas, perkūnija) 
ir vandens (lietus) bendrystę. 

Stebuklingą gaidelio galią valdyti ugnį ir vandenį galima 
pastebėti ir kitais atvejais. Ją matome ir ritualinės paskirties 
tekstuose („pasakose“) apie karvutę padėjėją. Kai ragana nuga- 
luoja karvutę, jos vietoje išauga obelėlė. Prie jos pasidaro šu- 
linėlis, pilnas geriausio vyno, o ant obels tupi gaidelis. Kai 
prieina našlaitėlė, gaidelis gieda: „Kakariekū, viršun, šulneli, 
kakariekū, žemyn, obelėle!“ Našlaitė nusiskina obuolių ir 
pasemia vyno. O kai po sodą vaikšto raganiūkštė su karalaičiu, 
gaidys įspėja, kad jinai ne našlaitėlė, o laumytė; neleidžia pa- 
siskinti obuolių ir pasisemti vyno LGV 274. Mūsų kosmologijoje 
obelis simbolizuoja trinarę pasaulio ašį: viršuje — obuoliai (ug- 
nis), apačioje — vyno šulnelis (vanduo). Vadinasi, ir šiuo atveju 
gaidelis valdo ugnį ir vandenį, nors šią priešpriešą simbolizuoja 
kiti analogai. 

Jaunikaitis valgo obuolius ir geria vyną. Kartojasi istorija, 
kuri vieną sykį jau aprašyta Biblijoje. Ieva duoda obuolį Ado- 
mui — jis valgo. Analogišką Banato rumunų paprotį aprašo 
Jonas Basanavičius (tiktai šįsyk valgo ir geria nuotaka.) „Kal- 
bama apie vieną jaunikį, kursai, ieškodamas mergos, apsilanko 
pas šv. Seredą, Pėtnyčią ir Subatą, kurios jam duoda po aukso 
obuolį. Pirmutinė pasakius, kad jis eitų, iki neatras versmės, pas 
kurią tūla mergaitė prašysianti gert ir obuolio, ale kad jis obuolio 
neduotų, iki ji neišgers nuo jo vandens. Taip jis padaręs. Prlėjęs 
versmę rado mergą, kuri jo vandens prašius, ir kaip ji gurkšnį 
vandens išgėrė, davė jai aukso obuolį, o ji jam sakius: „Aš 
pripažinsiu tave sau paskirtu vyru, nes tu man šitą obuolį davei. 
Todėl jei tau patinka, tai aš eisiu miestan, kad suradus žmogų, 
kuris mums vestuvių liudytoju būtų“ 4, 396. 

Sitokiu būdu ugnis, nors ir kita forma, vėl sujungiama su 
vandeniu. 
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GAIVALO SUNAIKINIMAS 

Kaip vanduo ir ugnis įveikia gaivalą, iliustruoja japonų 
austė „Senės oda“ aHC 119. Vienas valstietis, matydamas, kad 
nuo sausros žūsta jo ryžiai, nusprendžia, jog tas, kuris pagirdy- 
siąs jo lauką, gaus vieną trijų dukterų. Kitą dieną Žiūri - pasėliai 
pilni vandens ir laikas tesėti pažadą. Klausia vienos ir kitos 
dukters, tačiau šios atsisako tekėti už ežerų valdovo. Paskutinė 
viltis — jaunėlė. Ji atsako, kad tekėsianti, tačiau tėvas tegul jai 
nuperka tūkstantį adatų ir du perlus: vieną - „Išgerk Vandenį!“, 
o kitą - „Sudegink, Ugnie!“ Kai priartėja vestuvių metas, jau- 
niausioji duktė sėda ant Žirgo ir atjoja prie ežero, kuriame gy- 
vena slibinas. Įmeta į ežerą vieną perlą - vanduo nuslūgsta, iš- 
beria adatas - jos susminga į slibino kūną, sviedžia kitą perlą — 
ežeras sudega ugnyje. 

Neapleidžia mintis, kad perlų išbėrimas analogiškas 
žegnonei. Tereikia mergei su vandens perlu virš ežero gelmės 
brėžti horizontalią, 0 su ugnies — vertikalią liniją (ir susideda 
kryžius). Juolab kad kryžiaus ženklu taip pat sustabdoma gaiva- 
lo veikla. Pasaulio gelbėjimo tekstuose AT 461 devynragis su- 
naikinamas uždėjus jam ant kaktos pargobtėlį (skepetaitį), ku- 
rio kertės sumegztos kryžmai ir įsmeigus smeigtuku į jo ausį, O 
užkeikta žmonių duktė išvaduojama žegnojimu Vardan Dievo 
Tėvo ir dešine dedamu kryžiaus ženklu LŠS 156; bernaitis eina į 
šėtonišką karalystę ir Žegnone išgelbsti panytę nuo nečystos 
(netyros) dvasios, žmogų nuo armotos nešiojimo, lydį atverčia į 
vyrą, išvaręs nečystuosius atkasa užgriuvusį pinigų sklepą ir 
atitaiso vyno šulnelį LRS 252. Kurie elementai priklauso senajai 
religijai, o kurie krikščionybei - nesunkiai atsirinks ir pats skai- 
tytojas. 

Išeitų, kad kryžiaus ženklas (pargobtėlio kerčių sumezgi- 
mas kryžmai arba žegnonė) slepia dvipakopę mitiką. Sujungus 
ugnį su vandeniu sunaikinamas gaivalas (1) ir atkuriamas 
naujas pasaulis (2). 


NAUJIEJI METAI 


Vienokia ar kitokia forma piešiamas kryžiaus ženklas rodo, 
kad mūsų akivaizdoje gimė Naujieji metai. Sis simbolis tarsi 
patvirtina jų realumą. Ar iš tiesų taip, įsitikiname patikrinę, 
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kaip jis naudojamas per Kalėdas, kurios, anot tyrinėtojų, yra 
ženklinusios Naujuosius metus. 

Kryžiaus ženklą ypač mėgsta bulgarų persirengėliai (išimti- 
nai vyrai), vadinamieji survakarai arba rusalijai, kurie vaikščioja 
po kiemus būriais nuo Naujųjų metų iki Trijų karalių. Iyrinėto- 
jai vieningai pažymi, kad kryžius neatsiejamas nuo šių eitynių. 
Rusalijai jį siuva prie drabužių, išdygsniuoja vėliavoje, 
mėgdžioja jo pavidalą, karts nuo karto sukryžiuodami kardus ir 
kt. Kai kas mano, kad jis simbolizuoja Saulę, nes vaikštynės 
vyksta per Naujuosius metus. Jų metu dažnai inscenizuojamas 
„nuotakos“ užpuolimas ir jos pagrobimas. Tikima, kad sėkmin- 
gas „jaunosios“ pagrobimas užtikrina gerą derlių 170, 276. Patys 
persirengėliai primena kažkada gyvavusių slaptųjų vyrų sąjungų 
(kuopų) liekanas. 

Karintijoje, Stirijoje ir Aukštutinėje Austrijoje likus savai- 
tei iki Kalėdų kepama ypatinga duona. Saunant ją į krosnį 
dalyvauja visi namiškiai, nes nuo seno manoma, kad kuo dau- 
giau akių ją mato, tuo gausiau uždera rugiai. Ant kiekvieno 
kepalo su klėties raktu išbrėžiami kryžiai arba ratai („Dievo 
akys“). Iškepta duona vėliau saugoma klėtyje iki pat pavasario. 
Per sėją jos trupiniai maišomi su sėkla ir išberiami į dirvą, kad 
būtų gausesnis derlius 170, 177. 

Panevėžio apylinkėse, supylus javų krūvą ant jaujos, ar ant 
gryčios, ar aruodan, visada perdeda (užbraukia) kryžių, kad 
aitvaras nenešiotų 15, 343. Ezoterinė šių apeigų prasmė kur kas 
gilesnė. Prieš mus eilinį kartą atkuriamas 7 dalių pasaulis. 
Kryžius — ugnies ir vandens jungtis bei duona arba javai (žemė) 
ženklina kosmo vertikalę, keturkampis aruodas, jauja - 4 šalis. 
Kokia talpi ritualo semantika, atskleidžia križiko — rugių lauke 
kryžmai sudėto javų kūgio (kupečio) LKŽ 669 prasmė. Siuo 
atveju septynianariui kosmui atkurti užtenka javų kupečio. Nes 
dvi kryžmos —- ugnis ir vanduo bei javai, t. y. žemė — ženklina 
trijų pakopų kosmo ašį, o keturi križiko kampai - 4 pasaulio 
šalis. Elementari ritualo dalelė — simbolis —- atlieka kelis vaid- 
menis: figūratyvinį (vertikalė, horizontalė, kryžius), funkcinį 
(ugnis, vanduo, pasaulio šalys), vertybinį (javai — žemė), 
skaitlinį (septyni), šventybinį (pasaulio atkūrimas) etc. 
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KRYŽIUS IR VESTUVĖS 


Šiaurės rytų Rumunijoje per sužadėtuves dubenyje su 
kviečiais jaunasis randa merginos išaustą skarutę, o ji — keletą 
mylimojo paslėptų monetų. Sis apsikeitimas dovanomis simboli- 
zuoja sutikimą tuoktis. Po to jaunieji virš susirinkusių svečių 
galvų kryžmai beria dalį grūdų. Pinigus mergina pasilieka sau, o 
skarelę, krepšį ir kepurę vaikinas perduoda būsimajam uošviui 
152, 169. 

Grįžus iš bažnyčios, pietų metu kai kuriose Karintijos 
(Austrija) vietovėse, kviesdamas nuotaką garbės šokiui, braut- 
fiureris (pažodžiui nuotakos vadovas) tris kartus kryžiškai 
braukia aslą skrybėle arba kryžmai šlaksto vynu. Vėliau, šok- 
damas su svočia ir pamergėmis, daro kryžiaus pavidalo žingsnį 
ir po tris kartus kiekvieną sykį žegnoja grindis skrybėle. Sis 
šokis vadinamas Kreuztanz — kryžiaus šokiu 151, 59. 

Velse ir Kornvalyje, keltų gyvenamose vietovėse, merginos 
stengiasi iš anksto sužinoti apie savo sužadėtuves. Kartais tam 
naudojami šiaudai. Gegužės mėnesį, anksti ryte iš dviejų grįžčių 
daromas maždaug 12 centimetrų diametro kryžius. Kad neiširtų 
šiaudai, kryžma sutvirtinama segtuku ir nuleidžiama į vandenį. 
Kai ji pradeda skęsti, merginos skaičiuoja, kiek į viršų iškils oro 
burbuliukų, kurie neva turi parodyti, po kiek metų joms lemta 
ištekėti 153, 123. 

Vokietijoje, atvažiavus į bažnyčią tuoktis, brautfiureris, 
senais laikais visada nešiojęsis kardą ir maršalo lazdą, ant 
bažnyčios slenksčio, kol dar jo nėra palietę jaunieji, brėžia tris 
kryžius 151, 28. 

Dzūkijoje (Lietuva), parvežta į vyro namus marti „beria iš 
saujos rugius pakucion, paskui atgalia ranka į pečiaus pusę, 
paskui dešinėn, po to kairėn, tarsi žegnotų. Daro tai, kad iš 
namų niekad duona neišeitų“ 122, 347-348. 

Iš tiesų kryžiaus ženklas pačiomis įvairiausiomis raiškos 
formomis lydi visas lietuviškų vestuvių apeigas. 

Per pintuves pamergės sodina jaunąją ant apversto duon- 
kubilio 122, 306, kuris minkant tešlą stovi ant kryžmai sukalto 
stovo, dar vadinamo kryžium; Dzūkijoje vestuviniais drabu- 
žiais pasipuošusi nuotaka, dviejų pamergių lydima, jungtuvių 
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(dienos) išvakarėse atsisveikina su kaimynais. Kiekvienam že- 
mai lenkiasi ir atsiprašo, o šie ją laimina kryžiaus ženklu 122, 
297; išeidami iš namų jaunieji bučiuoja ant stalo pastatytą 
kryželį, o tėvai juos suklupusius palaimina kryžiaus ženklu 122, 
305-317; važiuodama į jungtuves jaunoji, kad apsisaugotų nuo 
demonų, piktųjų dvasių ir burtininkų, į drabužius kryžmai įsise- 
ga adatą 17, 46; mergelės ir bernelio rankos tuokiantis suriša- 
mos kryžmai LKŽ VI 675; atvažiavusi berno sodžiun nuotaka ant 
pakelės kryžiaus riša juostą arba kaspinus 122, 344; klėtyje svo- 
tams dalija kryžines juostas (kryžių raštu austas ar megztas) 
LKŽ VI 669; jaunimas, žaisdamas kryžioką, kryžiškai paded dvi 
skibi, arba skali, ir šok, kad neatmintų LKŽ VI 670; vyrai iš 
nuotakos pusės (vėlesniais laikais vadinami pabroliais) būna 
kryžmai persirišę rankšluosčius 17, 58 ir pan. 

„Pranciškaus Jurgaičio (1862-1947 m.), gimusio Gudirvių 
sodžiuje, Skaudvilės vlsč., atminime vaikinai su piršliais pas 
merginas jodavę raiti, nes nebuvę vienkinkių vežimukų ir rogu- 
čių. Jodami pas merginas arba važiuodami į vestuves brolaičiai 
(tarm. svotai) ir jaunasis užsidėdavę ant kaklų dideles linines, 
randytais kraštais, be kutų skaras. Į kampus sulenktą skarą 
sulankstydavę siauro rankšluosčio pločiu, užsidėdavę ant kaklo, 
priešakyje, ant krūtinės sukeitę kampus nusukdavę užpakalin ir 
pamegzdavę dviem mazgais juosmens vietoje. Be skaros ne bro- 
laitis, tat dėdavęsis ant kaklų skaras žiemą vasarą. Žiemą vyrai 
dėvėdavę ilgus, juodo arba pilko milo apsiaustus. Atvažiavę 
bažnyčion brolaičiai ilgųjų apsiaustų nenusisiausdavę ir skarų 
nenusirišdavę. Vasarą skaras rišdavęsi ant rūbų kartikių. Ran- 
dytais kraštais skaras pakeitusios kryžokinės, kurios, ką besakyti, 
buvusios dideliu pagražinimu ir turtingumo požymiu“ 19, 1. 

Tokio kryžiaus grafinis pavidalas „X“ atitinka sen. indų 
laimės linkėjimo (palaiminimo) ženklą svastiką, kai rankos su- 
kryžiuojamos ant krūtinės 178, 765. 

Taigi, senoji mitika akivaizdžiai rodo, jog kryžius yra dviejų 
pradų — ugnies ir vandens, berno ir mergės - jungtis, kuriuos 
sulydę į vieną, dievai sukuria pasaulį. Ir nuo tol - per vestuvių 
apeigas jis regeneruojamas iš naujo ir iš naujo. 
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CHROMATINĖ REKREACIJA 


Per Kūčias arba Kalėdas verdamas baltas (avižinis) ir rau- 
donas (spanguolių) kisieliai, iš baltų miltų (kruopų) ir raudono 
kraujo kepami kraujiniai vėdarai, kremtamos pupos - išvirus jos 
iš baltų pasidaro rudos (raudonos), Kalėdų Senelis vilki baltai 
raudonais drabužiais. Centrinėje Kinijoje per Naujuosius metus 
prie lauko durų iškabinami dviejų sargų —- Baltojo ir Raudonojo 
generolų — atvaizdai 173, 28. 

Atėjus kovo 1-ajai (kuri laikoma vasaros pradžia) bulgarai 
drabužius puošia raudonai baltais kovinukais. Jie paprastai ga- 
minami iš vilnonių, kartais kanapinių siūlų. Raišteliai arba kutai 
dovanojami namiškiams ir vaikams. Merginos ir jaunamartės 
juos nešioja ant kaklo arba įsipina į plaukus. Kovinukais apri- 
šami gyvuliai ir vaismedžiai. Balta spalva Bulgarijoje simboli- 
zuoja vaisingumą, o raudona - ilgą gyvenimą 169, 282. 

Per pavasario lygiadienį Makedonijoje vaikams gaminami 
papuošalai: senos sidabrinės monetos veriamos ant raudono - 
balto —- mėlyno raištelio (mėlyna gali būti juodos pakaitalas) ir 
užkabinamos vaikams ant kaklo. Vaikinai ir merginos tokius 
raištelius nešioja ant rankos arba kojos. Viena moneta įlenkia- 
ma kaip šaukštelis. Su juo pirmą kartą pavasarį srebiamos dilgė- 
lės (plg. patarlę: „Perkūnas nemuša į dilgėlę“ ). Per Svč. M. Ma- 
rijos Apreiškimą (kovo 25 d.) bulgarai mergaitėms pirmąsyk pra- 
duria ausis ir į jas įveria po šilkinį raudoną siūlą su sidabrine 
(balta) moneta. Kuomet šventikas nešioja po namus švęstą van- 
denį, serbų diakonas rankoje laiko du siūleliu - baltą ir raudoną 
186, 143 1r kt. 

Sį spalvų derinį randame ir vestuvių papročiuose. Kupiš- 
kėnų vestuvėse, šeštadienio vakarą pas jaunąją svočia važiuoja 
su baltu nuometu, kalpokas parištas raudonu kasnyku 14, 332. 
Vykstant pas nuotaką jaunikiui ir jo pulkui, piršlys vežasi alaus 
statinaitę. Ji gražiai apipuošta, apjuosta (baltu) stuomeniu ar 
rankšluosčiu ir raudona juosta arba nors raudona vilnone gija, 
kad būtų aišku, kad tai piršlio alus 14, 336. Prieš važiuojant į 
bažnyčią jaunosios močia dalija pajauniams mažas skarytes su 
rūtomis. Skarytės baltos drobės su raudonais žičkais (galais), 
namie austos 14, 343. Paskutinis vakaras prieš vestuves vadinamas 
panų vakaru. Jis švenčiamas jaunosios namuose. Per šventę ne 
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tik šokama, bet ir pinami vainikai. Merginos papuošia kampą 
prie stalo. Iš rūtų nupinamos jaunųjų pirmosios raidės ir prise- 
gamos kampe. Puošiama baltomis ir raudonomis gėlytėmis. Ki- 
tur dar ties jaunųjų galvomis, prie sienos, pritvirtinamas laivelis, 
nupintas iš šiaudelių. Buvo sakoma, kad tai gyvenimo laivas. 
Laivelyje prismaigstoma mažų žvakučių 54, 238. Laivelio su 
žvakutėmis analogija - plukdomas vandeniu vainikas su žvakute 
per Rasos šventę (plg. ryt. slavų /adja laivelis, Lada - santuokos 
deivė; pagaliau, laivelis - vanduo, žvakutė - ugnis.) Bulgarų 
jaunikio vėliava raudona, nuotakos - balta; jeigu daroma viena, 
ji būna raudonai balta arba raudona. Vėliava simbolizuoja vedy- 
bų sąjungą 152, 146. Po jungtuvių atvažiavusi į anytos namus 
marti arba abu jaunavedžiai išlipa iš vežimo ir žengia baltu 
stuomeniu (arba raudonu arba raudonai baltu siūlu) 152, 150. 

Piršlybų dainose mergelė, nuėjusi Dunojin vandenėlio, Si- 
dabro nėšus [pakaria] An roželių krūmelio, An raudono žiedelio 
LTR 2847 (35); Senoji močiutė Balta kaip gulbelė,: :O0 jos jauna 
dukružėlė Skaisti kaip roželė JSD 37, LLD II 39; mergelė giriasi 
bernaičiui, kad prikrovusi antrus penkis vežimus Raudonų rožių, 
Baltųjų lilijėl' LTR 3426 (5), LLD II 54; jaunikaitis nesidrovi 
prisiekinėti: Už balto stalelio Sėdėsi,: Kaip raudona rožė Zydėsi 
LTR 2938 (162), LLD II 10; o mergė iš nuoskaudos virkauja: Kai aš 
augau par motulį - Kai darže rožela, Kai papuoliau tavo runkon — 
Balta kai drobela LTR 2771 (724), LLD II 154; Zyd obelelė baltai, 
Bijūnėlis raudonai LTR 2834 (11), LLD II 333 etc. 

Lelija - bijūnas. Pasaulio rekreaciją vestuvinėse dainose su- 
ponuoja ir darželio gėlių simbolika. Jaunojo sutiktuvių dainoje 
„Aušt aušrelė, tek saulelė“ (V 928) trys broleliai tarp seselių pul- 
ko kaip bijūnai darželyje tarp lelijų krūmo LTR 696 (39) LLD V 369; 
Lelijėlės žyd baltai, Bijūnėliai raudonai JSD 288, LLD II 332. 

Saltinis - bijūnas. G. Beresnevičius pastebi: „Senosios dai- 
nos beveik nemini dievų vardų. Viskas tarsi užkoduota, paslėp- 
ta, 0 norint suprasti simbolius, reikia išmokti tai daryti. Kos- 
mogoniniai įvaizdžiai pasirodo pirmosiose dainos eilutėse ar 
pirmajame posme (kalnas, medis, vanduo, ugnis, dvaras, krėslas 
ir kt.), o toliau ima rutuliotis siužetas. Dainos atskleidžia kos- 
mogoninius vyksmus“ 110, 248. Nuo pirmųjų eilučių pradedamas 
kurti pasaulis ir piršlybų dainose „Dar nepaketinau pas mergelę 
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joti“ V 108: I. Ant tevelio dvaro Bijūno kriimelis, Po bijūno žaliu 
krūmu Šaltas šaltinėlis LTR 2904 (32), LLD II 200. Kosmą čia 
demonstruoja raudona spalva žydinčio augalo (karštos ugnies) 
ir šalto šaltinėlio jungtis. 

SANTUOKOS SKAIČIUS (skaitlinė rekreacija) 

Atėjo laikas pakalbėti apie skaičiaus 5 vaidmenį vedybų 
simbolikoje (nors neseniai teko patirti, kad jis neatsiejamas ir 
nuo penkianarės Zemės įvaizdžio). Būdamas išskirtinis jis 
ženklina penkis kryžiaus taškus — vertikali kryžma susijusi su 
vyriškuoju (3), o horizontalioji su mergiškuoju pradu (2). Jų 
jungtis ne tik santuoka, bet ir rekreacinių galių atkūrimo išraiš- 
ka. Motutės arba tėvo laiminanti ranka (keturi pirštai ir viduri- 
nysis) teikia rekreacinių galių. Penki Austėjos dvarai ženklina 
stebuklinių pasakų tekstus — rekreacinių ritualų atspindį. Į šį 
skaičių, kaip santuokos simbolį, žvelgia „„Aritmetinė teologija“, 
kuri priskiriama graiko, neoplatonizmo kūrėjo Jamblicho (III a. 
vid. — apie 300 m.) mokyklai 182, 218. 

Veikalo autoriui „penketas (pentas) yra „eidos Įvaizdas, for- 
ma, esmė) pilno skaičiaus“, nes jį sudaro moteriškoji porinė dvaila 
ir vyriškasis likinis trejetas. Todėl čia pirmąsyk užsimenama apie 
vedybas (nors iš dalies jungtuvės siejasi jau su trejetu). Būtent 
penki ir yra visavertis santuokos simbolis ir todėl Afroditė.“ Dar 
daugiau, penketas skelbiamas kosminės „gyvasties pagrindu.“ 
Galima paaiškinti, kad ketvertas išreiškia tiktai kūną, o penki 
liudija gyvą kūną, t. y. organizmą. Minimos ir kitos jo dimensi- 
jos: pasaulis, Zemė, teisingumas, pusdievis 1r kt. 182, 226. 

Panašiai samprotauja ir kiti tyrinėtojai. Chuanui E. Kerlo- 
tui skaičius penki simbolizuoja žmogų, sveikatą ir meilę. Tai — 
keturios kūno galūnės ir jas valdanti galva, o taip pat keturi 
pirštai ir didysis pirštas, be to, keturios pasaulio šalys, išsi- 
dėstančios apie centrą. Skaičiumi 5 ženklinama Aieros gamos 
(šventoji santuoka), nes ji išreiškia dangaus (trys) principo są- 
jungą su Didžiosios Motinos (du) principu 176, 577. 

Kai skaičius 5 - „santuokos simbolis ir Afroditė“, galima 
laukti, kad jis visų pirma bus artimas vestuvių ritualui. Todėl 
norėdami patikrinti šią prielaidą, atliekame kelias papildomas 
ekspertizes, kurios padeda pastebėti, kaip penki siejasi su: 
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— jungtuvių diena (1); 

— kraičiu (2) ir 

— vestuvių apeigomis (3). 

(1) Etnografė A. Vyšniauskaitė pastebi, kad Lietuvoje jung- 
tuvės vykdavusios antradienį arba sekmadienį ir tik Kara- 
liaučiaus apylinkėse - lietuvininkų gyvenamosiose srityse - penk- 
tadienį, per Mėnulio pilnatį. Anot tyrinėtojos, dar 1847-aisiais 
spaudoje buvo svarstoma šio, nebūdingo germanams, papročio 
kilmė. Mat jie jungtuvių dienomis laiko sekmadienį, antradienį ir 
ketvirtadienį, vadinamąsias mėsiškąsias dienas. Prieita prie išva- 
dos, kad penktadienis vestuvėms švęsti pats tinkamiausias: „Šeš- 
tadienis — tik pusė darbo dienos, o sekmadienis — ištisai poilsio 
diena“. Aiškinama, kad tokį pasirinkimą lėmė „protestantų 
opozicija prieš Romos Katalikų Bažnyčią“, nes „pasninko diena 
buvo paversta džiaugsmo diena“ 122, 293-294. 

Ko gero, penktadienio būta svarbaus ne vien lietuvnin- 
kams. Vokietijos šiaurėje, ypač tose srityse, kur krikščionybė 
įsigalėjo vėliau (pavyzdžiui, tarp saksų), jis laikomas tradicine 
vestuvių diena. Si aplinkybė nurodo penktadienio (Freitag) ir 
senųjų germanų meilės deivės Frėjos (Frija) ryšį 151, 26. Be to, 
kai kuriuose pietiniuose rajonuose nuotaka iš karto po vestuvių 
grįždavo pas savo tėvus, ten išbūdavo iki naujos Mėnulio pil- 
naties, o sulaukusi penktadienio, iškeliaudavo pas vyrą. Visa tai 
byloja apie buvusią vestuvių dienos, kurią uždraudė Katalikų 
Bažnyčia, reikšmę 151, 38. Susilaikymas tam tikrą laikotarpį nuo 
vedybinių santykių gali būti aiškinamas kaip auka Frėjai. 

Penktadienį neretai vestuves kėlė ir prūsų mozūrai — len- 
kai, įėję į Prūsijos sudėtį 152, 17. 

Lužitėnai paprastai tuokėsi prieš rugiapjūtę arba rudenį. 
Aukštaičiai (ypač katalikai) vestuves mėgo švęsti antradienį, 
žemaičiai - šeštadienį, o Spreevaldo ir Sprembergo sodiečiai - 
penktadienį. Tinkamiausia Mėnulio faze vestuvėms buvo laiko- 
mas priešpilnis 152, 68. 

Jugoslavijoje antroji ir penktoji savaitės dienos buvo laiko- 
mos nelaimingomis ir netinkamomis tuoktis. O musulmonai, 
atvirkščiai, manė, kad penktadienis — šventės diena — ypač 
sėkminga. Todėl jie iškilmes stengėsi pradėti ketvirtadienį, kad 
pirmoji vedybinė naktis būtų penktadienį 152, 99. 
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Vestuvių apeigos turėjo ritualinę prasmę, todėl ypatingas 
dėmesys buvo kreipiamas į duonos ir pyrago kepimą ir jų orna- 
mentavimą. Rumunijoje penktadienį prieš vestuves nuotaka, 
lydima abiejų tėvų ir leutarų (muzikantų), eidavo parsinešti 
vandens tešlai užmaišyti. Ta proga ji užsidėdavo aukštą smailė- 
jančią kailinę kepurę - kečulą, papuoštą karolių vėriniu. Raguo- 
lius minkydavo motina, apsivilkusi būsimojo žento marškiniais, 
kepure ir batais 152, 170. 

Centrinėje Norvegijos dalyje jungtuvių iškilmės paprastai 
tęsėsi penkias dienas. Pirmąją dieną vestuvių dalyviai rinkosi 
atskirai: pamergės — nuotakos namuose, 0 vedžio draugai pas jį. 
Kitą dieną visi svečiai linksminosi jaunikio namuose. Trečiąją 
dieną šventė tęsėsi pas jaunąją, čia rinktos ir svečių dovanos. 
Ketvirtoji diena buvo palyginti rami — jaunieji ilsėjosi, svečiai 
ruošėsi į kelionę. Paskutinę, penktąją dieną likę svečiai baigė 
vaišintis ir išvažinėjo į namus 153, 62. 

Pietų Norvegijoje jungtuvės dažniausiai apsiribodavo trimis 
dienomis, o prasidėdavo ketvirtadienį arba penktadienį. 
Pirmąją dieną, visiems susirinkus, buvo puotaujama, antrąją — 
tęsiamos vaišės, linksminamasi ir renkamos dovanos, o trečiąją 
svečiai jau skirstydavosi 153, 62. 

Danijoje pirmoji vestuvių diena vykdavo penktadienį — iš- 
kilmės prasidėdavo nuotakos namuose. Tačiau jungtuvės galėjo 
būti švenčiamos ir bet kurią kitą dieną, išskyrus pirmadienį, nes 
jis buvo laikomas nelaimingu 153, 78. 

Farerų salose jungtuvės paprastai keltos penktadienį, o 
sekmadienis, kaip atsidėkojimo šventė, buvo skiriamas vestuvių 
rengėjams ir tiems, kurie užsiėmė ruoša ir maisto gaminimu. 
Ypač garbingą vietą užėmė vyriausioji šeimininkė. Pastaroji 
visuomet grįždavo į namus gausiai ratuota, nešina gautomis iš 
jaunųjų ir jų tėvų dovanomis (paprastai maistu) 153, 95. 

(2) Lietuvių vestuvinėse dainose V 90 mergelė giriasi didžiu 
kraiteliu — penkiomis margomis skrynelėmis: viena - plonų dro- 
belių, antra — šilkų skarelių, trečia — plonų drobelių, ketvirta — 
baltų marškinėlių, o penkta gražiausių suknelių, kartūninių pri- 
juostėlių JSD 294; LLD II 178; tose pačiose austėse AT 531 marių 
pana pareikalauja atgabenti jos dvare likusį kraitį - penkias BLP 
II 186 arba dvidešimt penkias (t. y. penkis kartus po penkias) 
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jūros karves. Penketui tenkanti skalsos funkcija (žr. sk. I, skrs. 3. 
Pasaulio sargai, varsną: skalsa, apsta, perteklius) paaiškina, kodėl 
mergės kraitį sudaro būtent penkios margos skrynelės arba pen- 
kios karvės. Kaip milžionis alkį gali numalšinti tik penkiais ke- 
palais duonos, o ūkininkas semia aukso kviečius iš penkių skli- 
dinai aitvaro pripiltų aruodų VSV 103, taip penkių kraičio skrynių 
turi užtekti visoms naujosios šeimos reikmėms. Vadinasi, kad ir 
kiek mergelė raižytų drobelių ir nešiotų marškinėlių, skarelių, 
prijuostėlių, suknelių, jų niekuomet nepristigs. 

(3) Apie buvusią penketo šlovę byloja įvairūs su juo susiję 
apeigų elementai. Vidurio Lietuvoje jaunikio Žirgas puošiamas 
trišake ar penkiašake eglute, apkabinėjama gėlėmis, kaspinais, 
spalvotais popieriais 122, 311; pirma marčios ir kraitvežių siun- 
čiami du jos pajauniai vedžiai, kurie išpirkoms vežasi penkias 
margas juostas, gėrimo, pyragėlių ir pinigų 14, 395; jaunoji po 
jungtuvių, vestuvininkus priėmusiai užeigos savininkei, dova- 
noja kepalą duonos ir penkių wolekčių* ilgio drobės stuomenį 
122, 522. 

Rytų slavų žemėse, prieš išvažiuojant tuoktis, nuotakos ir 
jaunikio namuose padengiami stalai penkiems. Prie stalo sėda 
penki asmenys: motina, tėvas, nuotaka (jaunikis), svočia ir pa- 
jaunys (arba pabrolys) 163, 35. Anglijoje merginos (ir bernai) 
norėdami sužinoti, kas bus išrinktasis (išrinktoji), gavėnios penk- 
tąjį sekmadienį buria iš žirnių ir pupų 153, 111. 

Siaurės Sardinijoje (Italija) susiruošus į bažnyčią įvyksta 
žirgų lenktynės, vadinamos „bėgimu su verpste“ (currita di la 
rucca). Nuotaka joja priekyje, atsiskyrusi maždaug per 300 met- 
rų nuo palydos, kairėje rankoje laiko naujutėlę verpstę, pa- 
puoštą penkiais ryškių spalvų kaspinais. Jai davus ženklą, iš 
jaunikio ir jaunosios grupių atsiskiria po raitelį, kurie kiek įka- 
bindami šuoliuoja jos link. Kuriam pirmajam pavyksta ištraukti 
verpstę iš jos rankų, tas laikomas nugalėtoju. Nuotaka jį apdo- 
vanoja vienu iš penkių kaspinų. Pralaimėjusiam tenka išklausyti 
linksmas pašaipas, kurių jam negaili kita pusė. Grįžus iš jungtu- 
vių, verpstė pakabinama sutuoktinių lovos galvūgalyje, kur 
saugoma ilgus metus 151, 125. 
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DIEVŲ PUOTA 


Jupiteris (ąžuolo ir kt. medžių dvasia) su sūnumi Merkuri- 
jumi pasiverčia keleiviais ir sumano patikrinti žmonių 
svetingumą. Lanko tūkstančius namų, bet niekas jų neįsileidžia. 
Galiausiai juos priima tik mažoje, šiaudais ir nendrėmis deng- 
toje lūšnelėje gyvenantys Filemonas ir Baukidė. Senutė puola 
prie židinio ir įpučia ugnį. Paskui virš jos pakabina vario kati- 
liuką. Filemonas iš daržo atneša kopūstą. Žmona jį išnarsto, 
dviragėm šakėm nuo suodinų lubų nukelia ilgai taupytą rūkytą 
meitelio kumpį, atpjauna jo gabalėlį ir įmeta į verdantį vandenį. 
Nuo vagio nukabina juodmedžio kubiliuką ir pripila šilto van- 
dens nusiplauti kojoms. Paskui svečiams pakloja lovą, kuri stovi 
kambario viduryje, padaryta iš gluosnio, čiužinys prikimštas 
minkštų žolių, pridengtas šventadienio kloste. Apklotas pigus ir 
jau seniai sudėvėtas, tačiau dievai ant jo mielai atsigula ir ima 
sotintis paruoštu valgiu. Tuo metu pasikaišiusi prikyšte vikri 
senutė drebančiomis rankomis prie guolio pastato trikojį staliu- 
ką". Atkelia jį ir pabruka šukę po trečiąja koja, kad jis ne- 
klibėtų. Paskui šviežiai nuskinta mėta nušluosto ir ištrina stalo 
viršų. Deda ant jo dvispalvių Minervos alyvų, sedulos uogų, 
sodriose sultyse išlaikytų, cikoriją, ropę, endivijų*, rauginto pie- 
no varškės ir kiaušinių, minkštai keptų karštuose pelenuose. 
Viską patiekia moliniuose induose. Paskui ant stalo stato iš 
buko pagamintas taures, kurių įdubimai ir plyšys užlipyti gel- 
tonu vašku. Pripila vyno, kuris dar nei labai senas, nei per daug 
saldus. Po to taurės pastumiamos į šalį, kad atsirastų vietos 
karštiems patiekalams. Vėlei sugrąžinamas neilgo amželio vy- 
nas. Netrukus jis užleidžia vietą saldiems vaisiams. Cia riešutai, 
figos ir džiovintos datulės, slyvos ir kvepiantys obuoliai plačioje 
kraitėje, raudonų vynuogių kekės, ką tik nuskintos nuo uogie- 
nojų, viduryje geltoni medaus koriai. 

Dievus maloniai nuteikia guviųjų senukų veidai, spindintys 
dosnumu ir nuoširdumu. Tuomet Filemonas pastebi, kad jo 
ąsotis, iš kurio pilsto vyną, prisipildo savaime. Išsigandę abu 
šeimininkai puola prašyti atleidimo už menkus valgius ir blogą 
vaišinimą. Ak, ką dar jie galėtų pasiūlyti dangiškiems svečiams? 
Staiga jiems šauna į galvą, kad dar yra likęs vienas Žąsinas, 
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mažutės trobelės sargyboj... Nutaria jį paaukoti sveteliams. Abu 
išskuba į lauką, ima gaudyti žąsiną, tačiau niekaip nesiseka, nes 
jie seni ir nebe tokie žvitrūs. Be to, ir žąsinas - gudruolis - Žino, 
kad jam geriausia slėptis už svečių nugarų... 

Tuomet dievai liepia seneliams palikti savo pastogę ir kopti 
ant kalno. Užkopę jie atsigręžia atgal ir pamato, kad visi laukai 
virto tyvuliuojančiu ežeru, o iš visų trobesių liko tik jų varginga 
grytelė. Taip dievai nubaudžia nesvetingą kaimą ir jo apylinkes. 
Staiga, stačiai akyse, jų lūšna virsta aukšta šventykla su marmu- 
rinėm kolonom ir auksiniu stogu. O Saturno sūnus paklausia 
senukų, ko jie norėtų. Trumpai pasitaręs su žmona Filemonas 
pareiškia, kad jie trokštų būti dievų Žyniai, prižiūrėti šventyklą 
ir, kai ateis laikas, abu tą pačią valandą numirti, kad jis neiš- 
vystų savo mylimosios kapo, o jai nereikėtų jo laidoti. Taip ir 
išsipildo. 

Kartą, kai visiškai iškaršę Filemonas su Baukide stovi ties 
šventaisiais laiptais, išvysta, kaip virš jų veidų į dangų ima augti 
aukštos ūksmingos viršūnės. „Sudie, mano vyre!“ — ji taria. 
„Mano žmonele, sudie!“ — jis kalba. Sitaip jiedu bylojasi, kol 
šakos lūpas užčiaupia. Ji virsta liepa, jis - ąžuolu. Net po mirties 
ištikimai jiedu stovi šalia, kaip ir gyvi būdami nesiskyrė. Dorieji 
dievams patinka. Garbė lydi tuos, kurie garbingai gyvena. 

Publijaus Ovidijaus Naso“* poemoje „Filemonas ir 
Baukidė“ dievai vyrą paverčia ąžuolu, o jo žmoną - liepa ir 
įkurdina juos abipus šventyklos laiptų 88, 182. 

Kai Elenytė paskina obuolių ir pasemia vyno, karalius ją 
pakviečia sėsti į karietą. Tik ji sėda važiuoti, obelis vienoje 
pusėje karietos, o vyno šulnys — kitoj pusėj. Jie parvažiuoja į 
savo dvarą. Ta obelis ir tas šulnys pareina ir atsistoja — obelis 
vienoj pusėj durų, o šulnys — kitoj pusėj JBT IV 195. 

Neveronių ir Bagaslaviškio apylinkėse (Svenčionių r.) prie 
verandos, abipus tako, sutuoktiniai sodina „gyvenimą“ (horten- 
zija — Hydrangea) — žmona vienoje, vyras kitoje pusėje, nes 
tikima, kad augalo būsena visuomet parodanti, kas laukia jo 
savininko: pasisekimas, liga arba mirtis?" 

Zengi per slenkstį ir trumpą mirksnį atsiduri tarp ąžuolo ir 
liepos, vyro ir žmonos „gyvenimo“, obels ir šulnio, t. y. dangaus 
ir pragaro. Atsistoji pasaulio vidury ir atkuri pasaulio ašį. Kerti 
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slenkstį 90 laipsnių kampu. Nes takelis, kuriuo ateini iš sodo, ir 
koridorius, vedantis į menę, yra statmeni slenksčiui. Taigi, 
žengdamas per slenkstį darai kryžiaus ženklą, ir šitaip Žegno- 
damas kas kartą atkuri pasaulį... Kokia nuostabi indoeuropiečių 
civilizacija, kurios savastis esame ir mes. Ar ne?.. 


Laikinos įžvalgos 


+ Kryžius, kurį sudaro horizontalioji (gulinti mergelė) ir 
vertikalioji (stovintis bernaitis) kryžmos, simbolizuoja šventąją 
santuoką. Ezoterinė prasmė: iš mergės (vandens) ir berno 
(ugnies) jungties gimsta pasaulis; 

+ Pasaulio atkūrimą implikuoja įvairūs jungčių deriniai: 
vanduo —- ugnis, balta — raudona, nuotaka —- vedys, vanduo (vy- 
nas) — obuolys, horizontalioji - vertikalioji kryžma (kryžius), san- 
tuokos simbolis — 5 (mergiškoji dvaila ir berniškasis trejetas), 
lelijos — rožės, lelijos — bijūno, obelėlės žiedų — bijūno, šaltinio — 
bijūnų krūmo fitonimai bei diachromos etc.; 

+ Kryžiaus ženklas arba žegnonė slepia dvipakopę mitiką: 
sujungus ugnį su vandeniu sunaikinamas gaivalas (1) ir atkuria- 
mas naujas pasaulis (2); 


+ Už tai, kad šiuo metu galime tyrinėti austes, turime būti 
dėkingi pasaulio atkūrimo idėjai. Sie tekstai sukurti siekiant 
išsaugoti pasaulį. 
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7. LAIKO ZENKCINIMAS 


M. Eliade pasaulis 
Zapyškio simbolika 
Raganos kalendorius 
Nakties dukterys 
Atgimstančioji Ragana 
Laiko šeimininkė 
Perkūno diena 
Stichijų pagerbimas 
Moterų šventė 
Apversta žvaigždė 
Austėjos kalendorius 
Eneidos proistorė 
Kinų sąrašas 
Austėjos dvarai 
Pegasas ar Žirgas? 
Vestuvių astronimai 
A. Juškos jautis 
Žirgo vaidmuo 
Chaoso pavojingumas 
Šuoliavimas ant pagaikščio 
Raganos paieška 
Laikinos įžvalgos 





Rus paskirtis — sakralaus pasaulio atkūrimas. Pasaulis 
rišamas prie laiko (ir erdvės), nes už struktūriškai organizuoto 
kosmo tyvuliuoja atsitiktinumų pilnas beformis gaivalas. 
Siekdamas atkurti pasaulį, ritualas priverstas perduoti jo 
sudedamąsias. Kokiu būdu pasiekiama šio tikslo“? 

Anot Mircea Eliade, norėdamas gyventi pasaulyje, turi jį 
sukurti. Indėnų algonkinų šventnamis (templum), kuriame vyko 
iniciacijos, vaizdavo visatą. Jo stogas simbolizavo dangaus 
skliautą, grindys — žemę, o keturios sienos — keturias pasaulio 
šalis. Ritualinis erdvės atkartojimas buvo paryškintas triguba 
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simbolika: ketverios durys, keturi langai ir keturios spalvos — 
keturios pasaulio šalys. Kiekvienas fizinis kūnas ar reiškinys gali 
egzistuoti tiktai laike — vos tik buvo sukurtas pasaulis, pradėjo 
tiksėti ir jo laikas (tempus). Tad, M. Eliade teigimu, indėnų 
šventnamis, vaizduojantis keturias pasaulio šalis (erdvę), kartu 
ženklino ir keturis metų laikus (laiką). Metai suvokiami kaip 
kelionė per keturias pasaulio šalis, kurias ženklino keturi švent- 
namio langai ir ketverios jo durys. Dakotai sakydavo: „Metai 
yra ratas aplink pasaulį“, t. y. aplink jų šventyklą, kuri yra imago 
mundi, pasaulio atvaizdas 38, 52. 

Mūsų aplinkoje minėtų sakralių pastatų (su keturiais lan- 
gais ir ketveriomis durimis) nėra, tačiau galimi kiti sprendimai. 
Esame pastebėję, kad senojoje Zapyškio (Kauno r.) bažnytėlėje 
savaitės dienas simbolizuoja asimetriškas langų išdėstymas - 
trys šiaurinėje ir keturi pietinėje pusėje. Sekmadieniui skirtas 
langas (arčiausiai altoriaus) pažymėtas trikampio — Dievo 
Apvaizdos - ženklu. Vienuolika bažnyčios kontraforsų su sraig- 
tinių laiptų priestatu atitinka dvylika mėnesių. Vadinasi, per 
religines procesijas pagal saulę apeinant keturkampį bažnyčios 
pastatą kiekvieną kartą atkuriama visata: erdvė (keturios pa- 
saulio šalys) ir laikas (keturi metų laikai), septynių dienų 
savaitė, dvylika mėnesių 128. 15 ir kt. 

Ryškus XVII a. astronominės simbolikos pavyzdys - senoji 
Pacų rezidencija Jiezne (statinys neišliko). Anot Klemenso 
Cerbulėno, jos salių buvę tiek, kiek mėnesių, o kambarių - kiek 
savaičių. Langų — 365 ir dar vienas ovalus langas, vadinamoji 
jaučio akis, žymėjusi paskutinę vasario dieną keliamaisiais 
metais. Skaičiais simboliais paženklinta ir Bostono bažnyčia 
Anglijoje. Joje yra 365 sraigtinių laiptų pakopos, septyni langai, 
dvylika varpų ir kt. 


RAGANOS KALENDORIUS 


Ritualas perduoda informaciją — planą, kaip turi atrodyti 
pasaulis. Nubrėžia pagrindinius laiko ir erdvės parametrus ir jų 
santykį su kitais nariais. 

Anot M. Eliade, „kosmosas atgimsta kiekvienais metais, 
nes kiekvienais Naujaisiais metais laikas prasideda iš pradžių, 
ab initio“ 38, 51. Manoma, kad ritualas, kaip kosmogoninis aktas, 
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nusistato laiką ir yra jo matas 197, 134. Galime tikėtis, kad pa- 
saulio atkūrimas atsispindi ir senuosiuose baltų ritualuose (ypač 
vestuvių). Mūsų priedermė - jį atskleisti, bet susiduriame su 
keblumu, kaip identifikuoti užkoduotus laiko parametrus. Gal 
šiuo atveju gali padėti kai kurie ausčių tekstai? 

„Mildutėje“ (AT 511), raganai nugalabijus Zaląją, ten, kur 
nukrinta pirmasis kraujo lašas, atsiveria tyras vyno šaltinėlis, o 
darželyje, kur pakasama krauju suvilgyta prijuostė, išdygsta 
graži obelis. Pamatęs stebuklingą obelį, į kiemą užsuka karalai- 
tis ir paprašo paskinti obuolių ir pasemti vyno. Ragana siunčia 
vyriausiąją dukrą, tačiau obelis pakelia šakas, o vynas nuslūgs- 
ta - ji negali įvykdyti karalaičio prašymo. Tada pamotė varo ant- 
rąją dukrą. Tokia pat nesėkmė ištinka ir ją. Supykusi stumia 
jaunėlę, bet ir šiai nepasiseka. O kai į sodą ateina našlaitė, ji 
paskina obuolių, pasemia vyno ir pavaišina svečią JBT II 290. 

Galbūt šis veiksmas vilkinamas, nes apeiga turi kažkokį 
tikslą, kurio dar nežinome? Krinta į akis, kad karalaičiui sten- 
giasi įsiteikti trys raganaitės ir našlaitė, t. y. keturios esybės. 
Galime įtarti, kad obuolys ir vynas nepasiekiami tol, kol mergės 
neužima priderančių pozicijų keturiuose pasaulio šalių kam- 
puose. Greičiausiai šitaip formuojamas pasaulėvaizdis. 

Analogiška struktūra išlieka austėje apie jaunystės obuolius 
ir gyvąjį vandenį AT 551. Caraitis Ivanas nutaria pagydyti tėvą 
ir leidžiasi į tolimą kelionę. Suoliuoja visą dieną, kol vakare 
prijoja trobelę ant vištos kojos. Sena ragana jį pavalgydina, 
nakvynei lovą pakloja ir paaiškina, kad gyvojo vandens ir jau- 
nystės obuolių turi stipri galiūnė - mergelė Mėlynakė, jos tikroji 
dukterėčia. Iš ryto senelė Ivanui duoda eiklų žirgą ir išleidžia 
pas viduriniąją seserį. Vakarop caraitis prijoja trobelę ant vištos 
kojos, 0 jo pasitikti išeina dar senesnė ragana. Jaunikaitis pailsi, 
o iš ryto, gavęs eiklų žirgą, išjoja pas vyriausiąją raganos seserį. 
Atseit, jinai paaiškins, ką daryti. Saulei leidžiantis prijoja tro- 
belę ant vištos kojos. Caraitį pasitinka dar senesnė ragana, 
prima nakvynės ir pasako, kaip patekti į trisdešimties tvirtų 
galiūnių saugomą Mėlynakės sodą. Ivanas gauna eiklų raganos 
žirgą ir išjoja. Vidurnaktį peršoka aukštą sieną, sode nusiskina 
tris aukso obuolius ir prisisemia ąsotėlį gyvojo vandens. Paskui 
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nueina į rūmus, kuriuose miega trylika milžinių, ir pabučiuoja 
Mėlynakę RAK 42. 

Graikų mitikoje teigiama, kad „Iškilmingai tuokiantis 
Dzeusui ir Herai, kai visi dievai tai prakilniajai porai nešė vestuvių 
dovanas, nenorėjo ir Gaja (Žemė) atsilikti. Ji liepė išaugti prie 
didžiosios pasaulio jūros vakarų kranto šakotam medžiui, aplipu- 
siam aukso obuoliais. Keturios mergaitės, pavadintos hesperidė- 
mis, nakties dukterys, buvo pristatytos saugoti tą šventą augalą, 
kurį dar sergėjo ir šimtagalvis slibinas Ladonas, kilęs iš Forkino“ 
105 I 138. | 

Be to, Hera yra paveldėjusi Zemės gimdytojos bruožų. 
Viena hesperidžių vadinama Vakarinės (Hesperos) vardu; Hera 
ateina į pagalbą gimdyvėms; ji — gimdymų deivės Eileitijos 
motina; lietuviškoji aukso obelis išauga papjovus karvutę (iš 
Žemės simbolio), o Hera pati - „jaučiaakė“, jai aukojamos 
karvės, Arge ji net garbinama kaip karvė MHM I 276. 


ATGIMSTANČIOJI RAGANA 


Nereikia krimstis, kad trys raganytės pykstasi su ketvirtą- 
ja — našlaite. Greičiausiai visos sėdi viename vežime arba, 
paprasčiau tariant, joms priklauso po vieną šio vežimo ratą. 
Turime galvoje keturias Raganos hipostazes, kurios atitinka 
keturias pasaulio sferas. Visų pirma keturias pasaulio dalis ir 
kartu keturis metų laikus. Viena hipostazė atlieka Žemės gim- 
dytojos funkciją. Pirmoje fazėje visa kas užsimezga, antroje — 
bręsta, trečioje — gimsta, ketvirtoje — miršta. Trys raganiūtės 
užmegzti gyvybę, be abejo, per senos, todėl nebetinkamos. Pati 
realiausia, jaunyste trykštanti — karvutės draugė našlaitė; jau- 
nystės obuolių ir gyvojo vandens savininkė — mergelė Mė- 
lynakė; viena hesperidžių ir t. t. Žydėti jaunystei ir duoti pra- 
džią gyvybei tinkamiausias pavasaris (Rytai). Vasarą, rudenį ir 
žiemą, regis, simbolizuoja viena už kitą senesnės raganos. Pati 
seniausia ir baisiausia atitinka žiemą. Galbūt neatsitiktinai kelią 
į mergelės Mėlynakės (žydinčio pavasario) sodą geriausiai Žino 
vyriausioji (seniausioji) ragana. 

Moteriškasis rudens atitikmuo, kai Žemė gimdo — Ruduva 
arba Rudė. Lietuviškai ruduo ir įvairios jo paralelės (ruda (spalva), 
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sen. indų Rudra, sl. dievas Rod, rodiny - gimdymas) galiva), bend- 
ras - žemės, raudono (kraujo) ir gimdymo - sąvokas. 

Keliaudamas nuo vienos raganos prie kitos karalaitis, re- 
gis, atkuria ne tik metų laikus ar pasaulio šalis, bet ir visą sep- 
tynių dalių pasaulį: jaunikaitis - pasaulio centras, keturios mer- 
ginos — keturios pasaulio šalys ir keturi metų laikai, obuoliai ir 
šaltinėlis — pasaulio viršus ir apačia. 

Kyla įtarimas, kad žiežulų kaita vyksta rotacijos principu. 
Pasibaigus metams mergelė Mėlynakė tampa jaunėle ragana, 
jaunėlei vietą užleidžia vidurinioji, viduriniajai — vyriausioji, O 
vyriausioji vėl persikūnija į mergelę Mėlynakę. Vieną kitą meta- 
morfozę atspindi senoji mitika. 

Osetinų austėje apie chano sūnų už vilko ištekėti įsigeidusi 
seniausioji (iš keturių seserų) ragana pasiverčia jauna pana 
OKP 45. Kai kada pastebimas ne tik raganos pasivertimas, bet 
ir jos ryšys su konkrečiomis kalendoriaus datomis. Keltų legen- 
dose mirštančios ir iš naujo prisikeliančios gamtos motyvas 
kartais siejamas su šv. Brigita, kurios diena švenčiama vasario 
1-ąją. Manoma, kad ji pakeitusi senąją keltų ugnies ir vaisin- 
gumo deivę. Sv. Brigita paveldėjo ne tik jos vardą, bet ir 
funkcijas. Jos prašoma gausaus derliaus, saugoti nuo gaisrų, ji 
laikoma maloningąja židinio ir vedybų globėja, jos šaukiamasi 
gimdant 169, 88. 

Žymus mitikos tyrinėtojas Ariel Golan tvirtina, kad Brigi- 
ta — senųjų keltų Didžioji deivė. Ji vaizduojama kaip paukštė 
arba moteris, įsitvėrusi ietį ir diską. Airių mitikoje Brigita — 
dangiškoji deivė ir Židinio globėja. Jai (kaip ir romėnų Vestai) 
skirta amžinai deganti ugnis, kurią kurstė skaisčios mergelės 
(lietuvių — vaidilutės). Krikščionybės laikais ji buvo kanonizuo- 
ta, tapo Airijos globėja. A. Golan mano, kad iš šios deivės 
vardo kilęs ir Britanijos salų gyventojo — brito - pavadinimas 
159, 184. 

Skotų legendoje pasakojama, kad tris žiemos mėnesius — 
nuo lapkričio 1-osios iki vasario 1-osios — žemėje viešpatauja 
pikta vienaakė deivė Kaileach (Cailleach), kuri, išvertus iš geilų 
kalbos, reiškia senę. Ji sklando ore laikydama rankose ste- 
buklingąją krivūlę, kuria palietus žūsta visa, kas gyva. Kol ją 
įveikia jungtinės saulės, rasos ir lietaus pajėgos. Tačiau be kovos 
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ji nepasiduoda: siunčia sniego debesis, lijundrą ir ledo krušą, 
kurios naikina pirmuosius želmenis ir pasėlius. 

Kaileach laiko Brigitą nelaisvėje saloje, kol pas ją ant balto 
žirgo atjoja riteris Engus Amžinai Jaunas. Įveikęs senosios 
raganos pinkles, jis išvaduoja mergelę, o Brigitos dieną - vasa- 
rio pirmąją — ją veda. 

Mus ypač domina motyvas, kuris Brigitą ir Kaileach vaiz- 
duoja ne kaip tarpusavyje konfrontuojančias jėgas, o kaip vieną 
asmenį. Sv. Brigitos dienos išvakarėse Kaileach keliauja į Jau- 
nystės salą, kurios miške trykšta stebuklingasis jaunystės šalti- 
nis. Ten, sušvitus pirmajam aušros spinduliui, ji iš naujo atgauna 
jaunystę, tampa jauna pavasario deive Brigita, kuriai vos pri- 
silietus sulapoja ir geltonais žiedais pražysta sausa šaka 169, 88. 
M. Gimbutienė, regis, buvo teisi teigdama, kad Ragana - 
„mirties ir atgimimo deivė“, t. y. mirštanti ir vėl atgimstanti 
dievybė 44, 158. 


LAIKO ŠEIMININKĖ 


Mūsų Ragana panaši ne tik į Herą, Brigitą, bet ir į ti- 
betiečių deivę Lhamo, kurią taip pat lydi keturios būtybės. Sios 
vadinamos metų laikų deivėmis ir turi atskirus jojamuosius 
gyvūnus: mulą (pavasarį), buivolą (vasarą), elnią (rudenį) ir 
kupranugarį (žiemą). Vienas iš Lhamo pavidalų — Rudens 
deivė, kurios atributas sor — pjautuvas, o titulas — „Slovingoji 
pjautuvo Mag karalienė“. Sor — magiškas ginklas nuo piktųjų 
dvasių. Iki grūdų brandos metaliniu pjautuvu draudžiama pjauti 
žolę, kad neužpyktų laukų dievas (galbūt pati Lhamo). Zolę 
galima rauti tiktai rankomis arba pjauti jaučių ar avinų ragų 
pjautuvais. Deivę lydi juodi paukščiai, juodi šunys, juodos avys. 
Kiti jos atributai: ligų maišas, burtų kauliukai ir tamšingas — 
medinė skolų lentelė, žinoma dar senajame Tibete 173, 199. 

Vienas Lhamo bruožų - kraujo troškulys. Tai vaikams 
pavojinga demoniška dievybė, gyvybės ir mirties paslapčių sau- 
gotoja, gyvybės pramotė, Deivė Motina, gydanti visas ligas, 
kalno šeimininkė. Vienas Lhamo paveikslų Mongolijos lamaiz- 
me — Bardži Lhamo (Ucchusmos panteono kruvinoji demonė), 
garbinama kaip gimdymą lengvinanti deivė. Su tuo susiję kai 
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kurie tantriniai ritualai, aprašyti trisdešimt septyniuose 
Dandžuro tekstuose. 

Antoinette K. Gordon knygoje „Religinis tibetiečių menas“ 
pristato ikonografinį Lhamo paveikslą, nupieštą 1777-aisiais 
imperatoriaus Cian Luno įsakymu. Priekinėje ikonos dalyje 
esantis kreipimasis į dievybę paaiškina kai kuriuos jos bruožus: 
ji teikia šlovę, ji - laiko šeimininkė (keturi metų laikai gimsta iš 
karūnos, uždėtos jai ant galvos), ji — viena iš penkių ilgaam- 
žiškumo seserų, galop ji — viena iš deivės Kali hipostazių. Zino- 
ma, kad Kali yra ne tik dievo Sivos Sakti, bet galbūt ir vienas iš 
Deivės Motinos vardų Indijoje (šalia Durgos, Umos ir kt.). 
Narendra Nath Bhattacharyya Sivą laiko vyriškąja Deivės Mo- 
tinos priešingybe, t. y. jos palydovu vyru. Lhamo lydi dvi nuola- 
tinės ikonografinės būtybės: viena su liūto, kita su jūrų pabaisos 
makaros* galva. Ankstyvuoju laikotarpiu tokie vaizdiniai, 
matyt, nusakydavo pačias deives motinas, vėliau - jų palydoves. 
Regis, jie atskleidžia toteminius šios deivės pirmtakus. 

Kraugeriškiems Lhamo bruožams, niūriam jos savų vaikų 
rijikės paveikslui, ikonografiniams atributams (rankoje suspaus- 
tos širdies, kaukolių vėrinio ir kt.) atliepia deivė Kali. Ji taip pat 
vaizduojama su kaukolių vėriniu, stovinti ant nugalėto Sivos. 
Tarp kitų jos bruožų - ypatinga karių ir karų globa, reikalaujan- 
ti vėliavų ir ginklų apšlakstymo šventuoju krauju, kurį pralieja 
aukojamieji gyvuliai 164, 101. 

Anot N. Vėliaus, „daugelio tautų mitologijoje po pasaulio 
medžiu prie stebuklingojo šaltinio dažnai vaizduojamos mote- 
riškos mitinės būtybės, o kai kurie mokslininkai (U. Holmberg, 
V. Ivanov) mano, kad seniau ir pats pasaulio medis buvo 
įsivaizduojamas moterimi“ 121, 127. Pranašas Jeremijas išme- 
tinėja žydams (Jer. 44, 15), liejantiems (deginantiems) aukas dan- 
gaus karalienei (Veneros deivei Astartei) po dideliais medžiais, 
vadinamais ašerah 106, 188 (lietuvių pasakoje „Eglė žalčių 
karalienė“ jaunėlė žvejo dukra — ne tik žalčio žmona, bet ir 
pasaulio centre augantis eglės medis). Mūsų atveju į keturių 
pasaulio šalių (ir metų laikų) apsuptį patenka ir obelis, ir Raga- 
na. Todėl galbūt obelis žymi pasaulio medį, kuriame įsikūnija 
Deivė Motina, mums labiau žinoma Raganos vardu. 


194 | Dingęs pasaulis 


LAUMES ŽENKLAS 


Būtume naivūs, jei manytume, kad Raganos epochoje eg- 
zistavo mūsiškė laiko skaičiavimo sistema. Kai kurie požymiai 
leidžia įtarti, kad tuo metu buvo naudojamas Mėnulio kalendo- 
rius. Obelis atgimsta iš karvutės —- Zemės simbolio (plg. sen. 
indų dhenų — karvė, žemė; kinų di — jautis, žemė), todėl ir 
Raganos elementas — žemė. Bendrų sąsajų turi mūsų Grab- 
nyčios (II. 2), keltų Šv. Brigita (II. 1), kinų antrojo Mėnulio 
antrosios dienos apeigos. Jomis ženklinama pavasario pradžia. 
Sią dieną Kinijoje buvo garbinama Zemės dievybė ir artimiau- 
sios apylinkės globėjas Tudigunas (Žemės Viešpats) ir jo žmona 
Tudimu (Žemės Motutė). Jų kultas atspindėjo labai seną auko- 
jimo žemei ritualą, kuris žymėjo pavasario gyvybės pradžią. Se- 
novėje šias apeigas šventė visa gyvenvietės bendruomenė - kar- 
tu valgydavo ant Zemės dievybės altoriaus paaukotą jautį (!). 
Be to, antrojo Mėnulio antroji diena buvo žinoma kaip vandens 
stichijos valdovo drakono atgimimo diena, kai jis, nubudęs iš 
žiemos miego, „pakelia galvą“ ir šauna į debesis, kad iš ten į 
Žemę siųstų palaimingą lietų 172, 35. Įvairių Azijos tautų mi- 
tikoje su slibinu buvo siejamas ir Perkūnas. Tibete perkūnija 
vadinta sparnuotuoju drakonu, kuriančiu griausmą; griaustinio 
grumenimas - pažodžiui „drakono balsas“ 188, 334; „griaustinio 
valdovas“ (demono pavadinimas); griaustinio mėnuo (pirmas 
Mėnulio kalendoriaus mėnuo) 188, 335 ir kt. 

Vasario 2-ąją lenkai vadino šwietem Matki Boskiej Grom- 
nicznej (grom — griaustinis). Katalikų Bažnyčios kalendoriuose 
gromnica —> gramnica —> gramnyčia — grabnyčia minima kaip 
Kristaus aukojimo arba Grabnyčių šventė. Lietuviai per Perku- 
dienę lenkėsi Perkūnui. P. Dundulienė prisimena: „74 dieną 
prosenoviniu papročiu žmonės <+:> nešdavo į bažnyčią šventinti 
vaškines žvakes, 0 parneštomis į namus pasvilindavo vaikams 
plaukus taip, kad išeitų kryžius - pirmiausia ant kaktos, paskui 
pakaušyje, po to prie dešinės ausies ir prie kairės. Tokia apeiga 
turėjo apsaugoti vaikus nuo perkūnijos (nutrenkimo), visokių ligų 
ir nelaimių.“ Ugnies pagerbimo šventė tęsdavosi 4 dienas. Antra 
diena (vasario 3-oji) buvo skirta žalio medžio, t. y. gyvybės 
medžio kultui. Tą dieną į bažnyčią nešdavo šventinti eglės šake- 
les, kurios buvo laikomos vaistu nuo gerklės skausmo 30, 43. 
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Šiaurės Skandinavijoje vasario 2-oji simbolizuoja pasku- 
tiniąją Žiemos dieną. Jos išvakarėse einama prie medžio 
(dažniausiai eglės) ir jo viršūnė apliejama kalėdinio alaus liku- 
čiais. Vasario 3-ąją — šv. Blažiejaus dieną — daug apeigų skiria- 
ma vėjui permaldauti. Pakrančių gyventojai ir Žvejai degina 
šluotas ir vainikus, „kad visus metus nekiltų audros“. 
Draudžiama verpti, megzti tinklus; mergėms šukuoti plaukus 
(priešingai — gyvuliai apšlubs, o vėjas išnešios rudenį laukuose 
paklotus linus). Sią dieną keičiasi vėjo kryptis „į pavasarį“; 
tikima, kad jos vėjas „įkvepia gyvybę visoms būtybėms, kurios 
dar neišsivadavusios iš žiemos sąstingio“, ir prikelia gamtą iš 
miego 169, 111. 

Vasario 3-ąją austrai „maitina“ vėją (miltais, duona, varpo- 
mis ir druska, t. y. aukoja) ir kreipiasi į jį: „Vėjau, vėjau, 
pasitrauk, skuosk pas savo vaiką [šv. Blažiejų|.“ Vasario pradžia 
siejama su ugnies (šviesos) garbinimu. Kalnuotame Tirolyje, kai 
saulė pirmąsyk nušviečia giliųjų slėnių pašlaites, ant palangių 
statomi indai su pienu arba grietinėle, kad „atsigertų“ Saulė. 
Vasario 2-ąją meistraujami Žiburėliai. Jie daromi iš kartono, 
popieriaus ir balanėlių. Vakare Žibintai nešiojami po gatves, 
plukdomi upėmis ir upeliais, 0 jų ugnelės dar ilgai atsispindi 
vandenyje. Sakoma, kad taip ugnys siunčiamos tolyn, nes diena 
pailgėjo ir jau galima darbuotis prie natūralios šviesos 169, 164. 

Prancūzijoje tikima, kad vasario 2-ąją pašventinta žvakė 
saugo žmones, jų turtą ir gyvulius nuo nelaimių, ligų, epidemi- 
jų, Žaibo ir krušos. Tą dieną pradedami žemės darbai. Tokia 
žvake brėžiamas kryžiaus ženklas, kaip apsauga ant langų ir du- 
rų arba ja laiminami jaunavedžiai 169, 30. Lietuvoje Sv. Bla- 
žiejaus dieną per pamaldas kryžmai perrištos dvi graudulinės 
žvakės glaudžiamos prie gerklės kaip gydanti priemonė. Vasa- 
rio 5-ąją švenčiama Sv. Agota, kuriai priskiriama apsauga nuo 
gaisro (ugnies); šventinama šv. Agotos duona; Ispanijoje ir Por- 
tugalijoje šv. Agota laikoma moterų globėja 169, 49. 

Kitas Saulės ir Mėnulio kalendorių sąlyčio taškas - Rasos 
šventė. Jei Raganą supa keturios jos palydovės, nesunku 
pripažinti, kad jos skaičius - penki. Todėl, matyt, neatsitiktinai 
penktąjį Mėnulio mėnesį Kinijoje buvo švenčiama Tikrojo vidu- 


196 | Dingęs pasaulis 


rio (Duanju) šventė, tapusi metų ir keturių jų laikų branduoliu. 
Jos kulminacija paprastai sutapdavusi su penktąja diena. Anot 
rašytinių liudijimų, senovėje penktojo mėnesio penktosios die- 
nos apeigos ir vasaros saulėgrąža susiliedavusios į vieną šventę. 
Nuo senų laikų per vasaros saulėgrąžą oficialiai buvo garbina- 
ma Žemė, kuri penkianarėje kosmologinėje struktūroje asocija- 
vosi su centru. Ta proga prieš šeimos altorėlį buvo išrikiuojami 
mėsos patiekalai, puodeliai su vynu ir arbata, saldumynai ir 
kepiniai, rūkstančios lazdelės ir kiti įprasti aukojimo atributai. 
172, 48. Be to, penktoji diena dar buvo vadinama „moterų šven- 
te“. Ištekėjusios moterys Duanju dieną grįždavusios į tėvų na- 
mus. Netekėjusios mergelės dabindavosi granato žiedais. O 
netekusios tėvų vienišės rinkdavosi draugėn prie bendro stalo 
172, 68. Penktąjį mėnesį buvo švenčiama ir tibetiečių deivės Lha- 
mo šventė. Sią deivę ypač garbstė moterys 172, 284. 

Per Tikrojo vidurio, arba Aukščiausiojo jang taško, šventę 
naudoti įvairūs užkeikimai, nukreipti prieš tradicines penkias 
nuodingų padarų rūšis. Dažnai užrašai apsiribodavę vienu arba 
dviem hieroglifais: „vėjas ir dūmai“, „drakonas“, „arbata“, 
„balta“ ir kt. Paprastai jie būdavo klijuojami „aukštyn kojomis“ 
172, 54. Taip pat kaip Lietuvoje Joninių naktį ant tvarto durų 
piešiama apversta penkiakampė žvaigždė, vadinamasis laumės 
kryžius (kažkada galėjęs reikšti Deivės Motinos apsaugą). 

Duanju dieną imperatoriaus dvariškiai Pekine eidavę į 
parką gaudyti rupūžių. Jų nuodai turėję padėti nuo širdies 
negalavimų 172, 54. Todėl įsimintina Nijolės Laurinkienės pas- 
taba apie raganos metamortozę į rupūžę. Visuotinis varlių 
(matyt, turėtos omenyje rupūžės) mušimas užfiksuotas Tvere- 
čiuje: „Joninių naktį ieškodavo varlių ir mušdavo visi rėkdami: 
„Sitai, regi — viedzma!“ 74, 10. 

Su Rasos švente skaičiaus 5 magija dar nesibaigia. Penkia- 
narė Raganos (ar apskritai Deivės Motinos) struktūra, regis, 
senais laikais lėmė ir mūsų penktadienio ištakas. Užtenka pami- 
nėti, kad jis buvo skiriamas babiloniečių Ištar, romėnų Venerai 
(lot. dies Veneris, pranc. vendredi), germanų Frėjai (šved. fredag, 
vok. Freitag, angl. Friday), rytų slavų ir gruzinų šv. Paraskevai 
Piatnicai, osetinų Svč. Mergelei Marijai — išimtinai dievų moti- 
noms ir vaisingumo deivėms. 
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Atrodo, dar tik vakar, nugalėjusi pikčiurną senę Žiemę, 
pakalnučių kloniais praėjo jauna žaliaakė Jorė. Saulės nutvieks- 
tam pavasario sode nuotaka, norėdama atsisveikinti su darželiu, 
trumpam prigludo prie senosios obels. O Deivė Motina, laimin- 
dama nematoma ranka, jos nuometą apibarstė baltais penkiala- 
piais obels žiedais... Gėlėmis vainikuotos mergės puošė ąžuolo 
lapais vartus ir jaunikaičiai į dangų kėlė stebulę... Ugnies 
žvaigžde tėškusi į upės vandenis, užgimė nauja Vasarvidžio 
deivė... Taip nesustabdomai skrieja laiko ratas. 


AUSTĖJOS KALENDORIUS 

Ypatingas vaidmuo religijų ir astronomijos istorijoje ten- 
ka Venerai arba Austėjai. Regis, didele dalimi ji prisidėjo ir 
prie 8 metų kalendoriaus atsiradimo. Mat ilgus amžius ste- 
bėdamas dangaus šviesulių patekėjimą pirmykštis žmogus galė- 
jo suvokti, kad praslinkus 8 metams Austėja grįžta į tą patį 
žvaigždyną, o Mėnulis apie Zemę apskrieja 99 sykius. Arba 
vieną kartą per 8 metus Mėnulio pilnatis sutampa su ilgiausia 
arba trumpiausia metų diena (trumpiausiu arba ilgiausiu Saulės 
šešėliu) 203, 266. Iš čia matyti 8 metų ciklo - eneidos — esmė: 

5x584 = 8x365 = 99x29,5 = 2920 dienų. 

Iš dantiraščio lentelių atsekama, kad maždaug nuo 600 m. 
pr. Kr. babiloniečiai savo kalendoriuje pradeda naudoti eneidą, 
įstatydami po įterptinį mėnesį 2-aisiais, 5-aisiais, ir 8-aisiais 
ciklo metais 177, 120. Austėjos ciklą Graikijoje neva įvedęs poe- 
tas ir politikas Solonas (640-560 m. pr. Kr.) 593 m. pr. Kr. 
"Tačiau apie šios reformos pobūdį ir mastą išlikę gana priešta- 
ringi duomenys 177, 125. Daug vėlyvesni šaltiniai eneidos įvedi- 
mą priskiria Kleostratui iš Tenedo (a. 500 arba 520 m. pr. Kr.). 
Ciklas apėmė 99 mėnesius arba 2 922 dienas. 

Dėl skirtingo sinodinio periodo Austėjos ir Saulės jungtys 
kas 8 metus po 2,4 dienos paankstėja, o Mėnulio ir Saulės - po 
1,6 dienos vėluoja. Todėl, kai 432 m. pr. Kr. per olimpines 
žaidynes buvo pasiūlytas naujas tikslus 19 metų (Metono) 
ciklas, buvo galima laukti naujos kalendoriaus reformos. Tačiau 
taip neatsitiko. 

Anot Igor Klimišin, ne tik iš karto po Metono atradimo, 
bet ir po 100 metų, ir net III amžiaus viduryje po Kr. graikai 
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tebesinaudojo ta pačia aša. 19 metų ciklas neprigijo dėl visai 
paprastos priežasties. Svarbiausios graikų šventės dar nuo seno 
buvo pritaikytos prie 8 metų ciklo: olimpinės žaidynės buvo 
švenčiamos kas 4 metus (du kartus per 8 metus), Pitijų žaidynės 
Delfuose — kartą per 8 metus, atėniečių šventės (kurių buvo 
penkios) - kas 4 metus ir kt. 

J. G. Frazer, tyrinėjęs karalių numarinimo ar jų nušalinimo 
nuo sosto klausimus, pastebi, kad įprastinė karalių viešpatavimo 
trukmė Spartoje ar Kretos saloje prilygo 8 metams 203, 266-267. 


KINŲ SĄRAŠAS 

8 metus Austėja keliauja iš vieno žvaigždyno į kitą, kol 
grįžta į tą pačią vietą. Keliaudama ji 5 kartus „užsuka“ į savo 
„dvarus“. Detalų jų aprašymą yra palikę kinų astronomai. Ste- 
bėjimai vykdyti prieš Hanių dinastijos pradžią (206 m. pr. Kr.): 
„Kai [Austėja] pasirodo Rytuose, ji pasirodo In-ši (Pegaso 0) 
dvare ir išnyksta Dziuje (Spica) dvare; ji pasirodo Dziuje ir 
išnyksta Di (Aldebaranas) dvare; ji pasirodo Di ir išnyksta Czi 
(Šaulio y) dvare; ji pasirodo Czi ir išnyksta Liu (Hidros E); ji 
pasirodo Liu ir išnyksta In-ši“ 184, 100. 

Austėjos sinodinis periodas, kurio intervalas —- 19,8 mėne- 
sio arba 584 d. - padeda atsekti, kokiu dažnumu ji keičia savo 
„nakvynės vietas“. Jeigu, tarkime, pirmąsyk Austėja patekėjo 
Mergelės žvaigždyne (Spika), vadinasi, antrąsyk ji sušvis Tauro 
žironužy (Aldebaranas). Tai atsitiks praėjus 584 d. Trečią sykį 
Austėja pasirodys Saulio, ketvirtą — Hidros, o penktą — Pegaso 
žvaigždyne. Penki intervalai po 584 d. ir sudarys 8 metų laiko- 
tarpį. 

AUSČIŲ STRUKTŪRA 


Penki Austėjos „dvarai“ susišaukia su analogiška stebukli- 
nių pasakų struktūra. Pirmiausia pažvelkime, kaip organizuoja- 
mas laikas „Anelytėje“. Pilną jos tekstą skaitytojas ras J. Basa- 
navičiaus surinktose „Lietuviškose pasakose“. Mes apsiriboja- 
me trumpu atpasakojimu: 


Anelytės AT 511 struktūra 


Našlaitei Anelytei (Mergelės Žv.) motina mirdama palieka 
vyno šulnelį, aukso obelį ir gražią karvytę (Tauro žv.). Po kiek 
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laiko pas Anelytę atvažiuoja pirštis jaunikis (Šaulio žv.) Ane- 
lytės pamotė (Hidros Žv.) įsinori už jo išleisti kurią nors savo 
dukrą (iš pradžių vieną, paskui antrą ir trečią). Tačiau jaunikis 
jas visas paslapčiomis sudegina. O kai pati ragana atvažiuoja 
aplankyti tariamojo žento, jis prie durų pastato išsmaluotą arklį 
(Pegaso žv.), kuris prilipusią laumę nuneša į ežerą ir ten prigir- 
do (senojo ciklo pabaiga, naujojo pradžia) BLP II 160. 


Laiko pentagrama 


Anelytė Mergelė 
Graži karvytė Tauras 
Jaunikis Saulys 
Anelytės pamotė Hidra 
Išsmaluotas arklys Pegasas 


AUSTĖJOS DVARAI 

Šios figūros prieš akis išnyra tokia pat tvarka, kokia Austėja 
lanko „nakvynės namus“. Lieka jas sugretinti su Žvaigždynais. 
Tarkime, našlaitę simbolizuoja Mergelė, karvutę padėjėją — 
Tauras, jaunikaitį — Saulys, pamotę raganą — Hidra, degutu 
išteptą Žirgą — Pegasas. 

Manoma, kad Pegaso sparnuoto žirgo pavadinimas atsirado 
daug vėliau, nors jį pirmąsyk panaudojo Eratosfenas a. 230 m. 
pr. Kr. Daugelis Antikos autorių jį tebevadina Zirgu. Jurij 
Karpenko pastebi, kad Zirgą mini ir Aratas (a. 270 m. pr. Kr.), 
ir Ptolomėjus „Almageste“, sukurtame maždaug 150-aisiais 
metais 175, 35. o 

Atrodo, kad ir lietuviai šią konsteliaciją vadino Zirgu. 
Uolus baltiškosios astronimikos tyrinėtojas Jonas Vaiškūnas yra 
užrašęs Kumelio ir Arklio vardus. Be to, jis mano, kad su Pegaso 
Žv. gali sietis Lietuvos Siaurėje žinoti Dievo kumeliai 113, 139. 

Anot V. Propp, ar būtų pagrobta karalaitė, ar išvaryta 
podukra, ar herojus išvyktų pargabenti jaunystės obuolių — jis 
visuomet patenka pas raganą 185, 47. Šis dėsningumas galioja ir 
„Anelytės“ atveju. Tačiau viskuo „kalta“ eneida, nes Austėja iš 
Saulio stoties persikelia būtent į Hidros stotį. 
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VESTUVIŲ ASTRONIMAI 


Siekdamas atkurti pasaulį ritualas savyje slepia informaciją 
apie jo sandarą. Taigi, jeigu jungtuvės priklauso ritualui, 0 pas- 
tarasis perduoda laiko metmenis, tuomet ir pirmykštėse vestu- 
vių apeigose turėtume aptikti užsilikusių /aiko ženklų. Ar iš 
tiesų taip? 

Įsižiūrėję į Anelytės figūras pamatysime, kad jos nėra kuo 
nors išskirtinės. Jų sąrašą sudaro: mergė ir jaunikaitis - pagrin- 
diniai veikėjai, jeigu jų nebūtų, netektų prasmės ir jungtuvių 
ritualas; kraitinė mergės karvutė; jaunikaičio žirgas, vestuvinėse 
dainose rišamas „prie uosio tvorelės“ ir ragana. 


A. JUŠKOS JAUTIS 

Iš ritualo studijų matyti, kokiu būdu jėlės pasaulėvaizdį 
formuoja karvutė. Todėl galima įtarti, kad ji dalyvauja ir vestu- 
vių apeigose. Nes viena neegzistuoja be kito. Kaip pasaulio 
atkūrimas negali apsieiti be šventosios santuokos, taip ir san- 
tuoka tėra viena pasaulėkūros sudedamųjų. Kad karvutė 
kažkada galėjo būti reali ritualo dalyvė, atsekame iš šių pėd- 
sakų: 

Aprašydamas Veliuonos apylinkių dabą* Antanas Juška 
pastebi, kad išpuošus seklyčią mediniais žibintais ir uždegus tris 
devynerias žvakes, šešuras prieš marčpietį įveda į seklyčią jautį 
į dovanas marčiai už apšvietimą, o jaunoji ant ragų užvynioja du 
stuomeniu: vieną šešurui, 0 antrą — anytai. Vestuvinių apeigų 
tyrinėtojai (A. Vyšniauskaitė) šį paprotį laiko sakraliu aukojimo 
aktu, kuris turi nulemti jaunavedžių vaisingumą 122, 360-361. 

Tvento srityje (Nyderlandai) vestuvių apeigos laikomos 
nepilnomis, jeigu jose „nedalyvauja“ prieš kelias dienas specia- 
liai pirkta „vestuvių karvė“ arba „vestuvių telyčia“. Į nuotakos 
namus ją atgena du jauni vyrai, kuriuos pridera tinkamai 
pavaišinti. Gyvulys išpuošiamas dirbtinėmis ir gyvomis gėlėmis, 
O po to grąžinamas į bandą 151, 229. 

Vokietijoje, pergabenant jaunosios kraitį, nuotaka sėdi ve- 
žime ant lovos arba lydi vežėčias, kartais eina paskui tėvo do- 
vanotą karvę, kurią veda siuvėja, nuotakos sesuo arba tarnaitė. 
Nuotaka neša verpstę su kuodeliu ir sėmenim pripildytą išdai- 
lintą ornamentuotą melžtuvę (rankose arba ant galvos) 151, 24. 
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Ispanijoje (Leonės Kabrera), gegužės pradžioje, daugelio 
žiūrovų akivaizdoje, po šokių, bernai, įsisupę į kailius, su jaučio 
ragais ant galvų, susipliekia dėl merginų. Baigę muštynes, su 
„laimikiu“ poromis patraukia į pachares (daržinės, pašiūres). 
Ten kelis mėnesius miega kartu. Po to susituokia arba išsiskiria 
151, 148. 

Svedų sodiečiai tiki, kad jaunavedžiai turi galią padidinti 
galvijų vaisingumą, todėl grįžę iš bažnyčios šie eina į tvartą, kad 
būtų gausus veršių prieauglis. Jaunamartė su vestuviniu apdaru 
sėda melžti karvę. Manoma, kad tuomet jos šeima niekada 
nestokosianti pieno 153, 53-54. 

Farerų salose, antrąją vestuvių dieną, baigiantis pietums, į 
kambarį ant padėklo įnešamas keptas ir išpuoštas įvairiais 
žibučiais ir gijomis karvės pasturgalis su atsikišusia į viršų uode- 
ga. Ant jos užrištas kaspinas. Kepsnio nešėjas, sakydamas 
šmaikščią oraciją, apsimeta tarsi jam rūpėtų tik suskaičiuoti 
karvės nuopelnus ir laido eiliuotas strėles svečiams. Sie stengia- 
si atsikirsti tuo pačiu 153, 94. 


ŽIRGO VAIDMUO 


Vestuvių apeigose jis nepaprastai platus ir įvairialypis. Ma- 
žojoje Lietuvoje atvykęs sukviesti svečių į vestuves kvieslys su Žir- 
gu net įjoja į gyvenamojo namo priemenę 122, 299. Ketvirtadienį 
prieš vestuvių sekmadienį susirinkęs jaunimas puošia kvieslių 
arklius 122, 300. Balio Buračo teigimu, maždaug prieš 200 metų 
piršliai visuomet jodavę raiti. Išsirinkdavę geriausią žirgą. Jis 
negalėjęs būti baltas arba margas. Pas mergelę taikydavo atvykti 
pavakare. Priartėję prie kaimo, arklį paleisdavo kiek tik gali. O 
įsukę į kiemą, jį pastatydavo prie prieklėčio 14, 322. „Jaunojo šalis 
[į bažnyčią] važiuoja pirma, o jaunosios —- paskui. Senovėje va- 
žiuotų būdavę labai maža — kokie du trys vežimai, jaunikio šalies 
beveik visi būdavę raiti. Žmonės labai stebėdavosi, jei vestuvi- 
ninkų būdavo mažiau raitų negu važiuotų“ 14, 346. Seniau — 
nuvažiavusi į vyro namus, vėlesniais laikais — iš tėviškės išva- 
žiuodama, nuotaka ant arklių kaklų užmesdavusi po gražų raš- 
tuotą rankšluostį 122, 345. 

Vaidė Gaudiešiūtė pastebi: „Tiek piršlys, tiek vėliau ir jau- 
nasis pas išrinktąją negalėjo nei ateiti, nei atvažiuoti - pas mergelę 
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Jie privalėjo atjoti, nes tik žirgas pajėgė juos perkelti per labai 
pavojingą tarp bernelio ir mergelės pasaulių esančią chaoso erdvę. 
Lietuvių tikėjimuose, mitologijoje žirgas buvo tobulas mediatorius, 
perkeliantis mirusiuosius į kitą pasaulį, plg.: tikėta, jog pasitikti 
mirusiojo vėlę Dievas atsiųsdavo baltą arba žilą arklį; kelionėms į 
šį pasaulį žirgo pagalba naudojosi ir velnias. Vadinasi, žirgas galėjo 
keliauti tiek į Dangų, tiek į Požemį, todėl jo galioje buvo pernešti 
ir jaunuolį per anapusinį pasaulį - erdvę, esančią už jo sodybos“ 
41, 53. 

Kokia svarba vestuvinių apeigų metu buvo teikiama žirgui 
kaip mediatoriui, galime atsekti iš kai kurių Rytų Azijos pa- 
pročių. Riukiu salyno, kuris priklauso Japonijai, vedys nuotakos 
šeimai privalo atnešti dovanų - ryžių, vyno ir pinigų, kurie 
aukojami prieš šeimos altorių. Vestuvės prasideda nuotakos 
namuose. Labai senas paprotys, kuris dar egzistavo praėjusio 
amžiaus pradžioje, reikalavo, kad jaunikis į nuotakos namus 
atšuoliuotų apžergęs bambuko lazdą, kuri simbolizavo žirgą. 
Vieni spėlioja, kad jis susijęs su nuotakos grobimu, kiti su 
vedžio perėjimu į brandos amžių, nes jojimas ant lazdutės — 
mėgstamas vaikų žaidimas. Dar viena ypatybė — palikdama na- 
mus nuotaka nedėvi (kaip Siaurės Japonijoje) gedulo drabužių 
167, 940. 


RAGANOS PAIEŠKA 


Skaitydami Anelytę matome, koks nepaprastai svarbus 
raganos vaidmuo pasaulio atkūrimo iškilmėse. Ji: 

— varo našlaitę į laukus saugoti bandos ir įdeda suverpti 
linų pundelį; 

— papjauna karvutę (tekstuose, kuriuose veikia karvutė ver- 
pėja AT 511); 

— savo dukterį paverčia panašią į Anelytę (kad negalima jų 
atskirti) ir ją įduoda jaunikiui; 

— gegutė pasako svotams, kad jie veža ne marčią, o laumę 
raganą; raganaitė sudeginama; 

— kai svotai grįžta, ragana į vežimą įsodina antrą dukterį, o 
apgaulei išaiškėjus, — trečią; 

— po vestuvių, praėjus metams keliauja aplankyti žento; 

— važiuoja sėdėdama geldoje; 
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— muša ranka prie durų pastatytą, smala išteptą Žirgą ir 
prilimpa; 

— žirgas ją nuneša į ežerą ir prigirdo BLP II 160. 

Mergės šakai priklausančiuose tekstuose, kai piršlėm atva- 
žiuoja karalaitis, laumė pakiša Mildutę po kubilu ir paslepia ka- 
maroje. Karaliūnas klausia, kur yra jų gražioji duktė, o laumė 
greituoju aptaiso vyresniąją dukterį ir pakiša jam. Sis sako, kad 
ne ta, ir jos nepriima. Aptaiso antrąją, bet ir tą bernaitis išpei- 
kia. Tuomet laumė įveda trečiąją su keturiom akimis LT III 438. 
Deja, šių dienų vestuvėse jau nebematome raganos. Jos pėdsa- 
kai mus veda į XIX amžiaus apeigų aprašus. 

Kai kuriuos įvykius: 1. laumė Mildutę slepia po kubilu 
kamaroje; 2. jaunikiui kišamos netikros nuotakos — laumės 
dukterys, galime įžiūrėti Antano Juškos surašytoje „Svotbinėje 
rėdoje“. 

Jo pastebėjimu, kai jaunikis su palyda vėlų metą atvyksta 
pas jaunąją ir veržiasi į vidų, „nuotaka su pamerge-pauodegiu 
brūškina per duris iš po akių iš seklyčios į grynyčią ir slepiasi 
nuo atjojusių veselninkų“ 58, 303. Vedžio pabrolys ateina ieškoti 
nuotakos, kuri slepiasi tarp kitų mergų po ištempta virš jų galvų 
drobule. Jeigu neranda vienos, išveda kitą, kol išskiria iš būrio 
tikrąją 58, 313. 

Tariamųjų nuotakų pėdsakai ryškesni rytinėje etnografinės 
Lietuvos dalyje. Zenonas Slaviūnas pastebi, kad „Apie Aluntą 
(Utenos apylinkė), kai jaunikis su savo palydovais atvažiuodavo 
pas nuotaką vežti į jungtuves, tai troboje už stalelio rasdavo 
perrėdytą nuotakos rūbais seną moterį (iš kaimynių) arba net 
vyrą. Pažinti iš karto buvo negalima, nes persirėdėlė 
pamėgdžiodavo verksmą ir būdavo uždengusi veidą rankomis, 
tartum raudotų. Jaunikis tada eidavo ieškoti tikrosios nuotakos, 
kuri būdavo pasislėpusi. Dažnai nelengva būdavo nuotaką 
surasti, nes ji giliai slėpdavosi <:+> LTR 1722 / 112; 

Apie Daugus į pirkią įsiveržia būrys merginų, užsimetusių 
ant galvos skepetas, kad jų nepažintų. Kad sunkiau būtų 
pažinti, pasikeičia ir rūbais, ir šoka. Jaunajam tarp jų reikia 
surasti savąją. Broliai stebi, tyko, ir kuri jiems atrodo panaši, 
nutvėrę atveda pas jaunąjį (pasitaiko, kad atveda kokią nors 
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seną moterį). Jaunasis pakelia skepetą ir Žiūri, kad ne ta, — 
visiems būva juoko LTR 1404 A“ 97, 577. 

Iš XIX a. aprašų matome, kad ši apeiga buvo žinoma ir 
kitose Europos šalyse. Austrijoje nuotakos tėvas atvykusiam 
jaunikiui rodo tai mergytę, tai vyrą, persirengusį suplyšusia 
suknele, tai kokią bjaurią kuprotą senę. Piršlys jas veja šalin. 
Pagaliau išeina vestuviniais drabužiais pasipuošusi nuotaka. Ne- 
tikros nuotakos (falsche Braut) apeiga Lavantale (Karintijoje) 
atlikinėta net po jungtuvių 151, 54. 

Sveicarijoje vestuvių dienos rytą daugelyje vietovių (Baze- 
lis, Graubiundenas) pabrolio lydimas jaunikis atvyksta į nuota- 
kos namus. Pabrolys beldžiasi į duris. Namo viduje pasislėpusie- 
ji klausinėja, kas tokie atvykėliai ir ko jie nori. Pagaliau, po ilgų 
derybų durys atsiveria, pabrolys įeina ir reikalauja nuotakos. 'Ta- 
čiau vietoj jos jaunikiui atvedama iš pradžių nukaršusi senė, ku- 
rią jis pasipiktinęs atstumia, antrą ir trečią kartą jam siūlomos 
įvairios moterys, o ketvirtą — net šiaudinė lėlė. Pagaliau po užsi- 
tęsusių kivirčų ir išdaigų jaunikis išvysta savo išrinktąją 151, 99. 

Slovakijoje, po jungtuvių, nuotaka išvedama į kamarą. Jai 
ant galvos dedamas ištekėjusios moters ženklas — čepčius, o 
troboje tuo metu jos vyrui vietoj tikros nuotakos įkyriai prisi- 
statinėja įvairios persirengėlės. Per šią apeigą, virtusia pasi- 
linksminimu, dalyvauja ir tariamas nuotakas į padanges kelia 
vestuvių vyresnysis 152, 50. 

Aukštutinėje Lužicoje atvykęs su palyda pas nuotaką jauni- 
kis randa užsklęstas duris ir langus. Prasideda ilgos derybos. 
Pabrolys reikalauja atiduoti jam nuotaką. Siek tiek padelsęs jos 
tėvas apsimeta sutinkąs ir atveda senę (netikrą nuotaką). 
Pabrolys apžiūri ją iš visų pusių ir pareiškia, kad ji netikra. Po 
to atvedama mergytė ir taip tęsiasi iki tol, kol pasirodo vestuvių 
apdaru pasidabinusi nuotaka 152, 73. 

Moldovoje ir šiaurės rytų Rumunijoje netikros nuotakos 
apeiga atlikinėjama per piršlybas ir sužadėtuves. Atėjusiems 
piršliams vietoj nuotakos jos giminė paeiliui išveda senelę, 
motiną arba svetimą atgrasią senę, moteriške persirengusį 
berną arba mergytę. Kiekvieną sykį tariamoji nuotaka apskel- 
biama „imperatoriene, kurios ieško imperatorius“. Piršliai jos 
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neima. Tačiau, kai pasirodo tikroji, atvykėliai ją džiaugsmingai 
sveikina: „Juk būtent jos ieško jaunasis imperatorius“ 152, 167. 

Kai kurie tyrinėtojai yra pareiškę, kad ši apeiga skirta no- 
rint atbaidyti piktosioms dvasioms, siekiančioms „nužiūrėti“ tik- 
rąją nuotaką. Piktosios dvasios, išvydusios tiek nuotakų, neva 
„pameta galvas“ ir „nuseka klaidingais pėdsakais“ 152, 50; 151, 230. 

Sunku sutikti. Mat iš tekstų aiškėja, kad tariamųjų nuotakų 
vaidmenį atlieka ragana arba jos dukros (raganaitės), t. y. pik- 
tosios jėgos. Iš pradžių jom viskas puikiai sekasi. Jaunikis su- 
pranta esąs apgautas tiktai po tam tikro laiko, kai jį įspėja kuris 
nors lokapalas. Greičiausiai šio reiškinio paaiškinimas slypi ki- 
tur. Pavyzdžiui, ritualiniame ardų apsikeitime, kurio fenomeną 
yra tyrinėjęs V. Turner (žr. sk. II, skrs. Ritualo silpnieji) 199, 181. 


Caikinos įžvalgos 


+ Pastebimi dviejų kalendorių pėdsakai: Raganos ir Austė- 
jos; Raganos ypač archajiškas, Austėjos — naujesnis; 

+ Gali būti, kad 4 laiko deivių kaita vyksta rotacijos prin- 
cipu: metų pabaigoje našlaitei (Mergelei Mėlynakei ir pan.) 
tapus jaunėle ragana, jaunėlei - vyresniąja, šiai — vyriausiąja, O 
pastarajai — iš naujo atvirtus mergele; 

+ Per vestuvių ritualą apie obelį besisukančios mergės at- 
kuria dvi koordinates: laiką (rytas, pietūs, vakaras, naktis arba 
pavasaris, vasara, ruduo ir Žiema) ir erdvę (Rytai, Pietūs, Vaka- 
rai, Ziemiai); 

+ Eglės žalčių karalienės pasivertimas medžiu, obels ir sen. 
indų deivės Ušasės funkcijų analogiškumas ar N. Vėliaus paste- 
bėjimai leidžia Deivę Motiną tapatinti su pasaulio medžiu; 

+ Aštuonmečio ciklo astronimus atitinka realūs vestuvių 
veikėjai: Mergelę — Anelytė (nuotaka), Taurą — į seklyčią 
įvedamas jautis, Saulį — jaunikaitis (vedys), Hidrą - apsimetėlės 
nuotakos, Zirgą — vedžio arklys. Per vestuvių ritualą šios figūros 
atkuria kažkada egzistavusią 8 metų ciklo trukmę. 


SCENKSČIO ŽMOSUS 





Arnold van Gennep teorija 
Slenksčio sąvoka 
Atskyrimas (separation) 
Našlaičio samprata 
Sąvartos žmogus 
Slenksčio žmonės 
Lokio kailis 
Letos pabėgimas 
Artemidė ir Apolonas 
Vartų dievas 
Vilko veikla 
Slenksčio ambivalentiškumas 
Pirties semantika 
Virsmo simboliai 
Vestuvių „meškos“ 
Mergės liminalumas 
Meškinės gėrimas 
Zuikio kraujas 
Liminalumo rūšys 
Ritualo silpnieji 
Slinkties laikas 
Laikinos įžvalgos 





Klnoie van Gennep, virsmo teorijos tėvas, sąvartos ritualą 
(rites de passage) sieja su apeigomis, kurios simbolizuoja vietos 
arba socialinės padėties pakeitimą. Todėl, jo manymu, visas 
virsmo apeigas sudaro trys fazės: atskyrimas (separation), riba 
arba slenkstis (margo, limen) ir atkūrimas, naujas prisijungimas 
(reaggregation). 

Pirmoje fazėje asmuo arba asmenų grupė atsipalaiduoja 
nuo anksčiau socialinėje struktūroje užimtos vietos arba nuo 
tam tikrų jį supusių kultūrinių sąlygų, arba vienu metu ir nuo to, 
ir nuo to. Antroji fazė — liminalus periodas yra tarpinis, nes 
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virsmo metu subjektas tampa dvilypis. Ši kultūros sritis labai 
mažai arba visiškai neatspindi jo buvusios arba būsimosios 
padėties savybių. Trečioji fazė — atkuriamoji — užbaigia 
perėjimą. Virsmo dalyvis iš naujo įgyja stabilią būklę ir atgauna 
„struktūrinio“ individo teises ir pareigas, kurios jį įpareigoja 
elgtis pagal įprastas etines normas ir standartus 157, 15. 

Anot Victor Turner, ritualas — dramatinis spektaklis, jun- 
giantis struktūrą su antistruktūra. Kiekviena visuomenė daly- 
vauja tokiame spektaklyje. Iyrinėtojas siūlo atlikti keletą pro- 
cedūrų, leidžiančių įsiskverbti į ritualo „kultūrinį kodą“, o patį 
ritualą nagrinėti ne kaip sustingusį statišką reiškinį, o veikiantį 
konkrečiomis istorinėmis aplinkybėmis. 

Didžiausią dėmesį V. Turner skiria antrai tarpinei fazei. 
Antropologas stengiasi iki galo išsiaiškinti ir aprašyti „slenksčio 
žmonių“ savybes, kuriuos jis vadina „liminaliomis personae“. 
Sie Žmonės pasižymi ambivalentiškumu, nes netelpa į jokius 
kultūrinės erdvės rėmus, kurie ženklintų jų būklę (state) ir vietą 
(position). 

„Liminalios būtybės „nei čia, nei ten, nei šis, nei tas“, jos 
plyšiuose ir tarpuose. Jų ambivalentines savybes ženklina sim- 
bolių gausa. Liminalumas dažnai lyginamas su mirtimi, embrio- 
no būkle, išnykimu, tamsa, dvilytiškumu, dykviete (neapgyven- 
dinta erdve), Saulės ir Mėnulio užtemimu“ 199, 168-169. 


ATSKYRIMAS (SEPARATION) 


Slenksčio žmogus negali įžengti į mirties zoną nenutraukęs 
ryšio su šeima (anot A. van Gennep, „neatsipalaidavęs nuo 
anksčiau socialinėje struktūroje užimtos vietos“). Ritualinio 
pobūdžio austėse, kurios baigiasi vestuvių scena, atsipalaidavi- 
mas (separation) atliekamas gana paprastai: 

— ragana išsiunčia savo podukrą ganyti karvių. O toj bandoj 
sukinėjas didelis juodas jautis. Karalaitė sėda jam ant nugaros 
ir abu bėga iš pilies NDL 67-78; 

— jaunėlė sesuo išsiruošia ieškoti brolių tolimojoje Suomi- 
joje, kur su dukromis gyvena turtinga ragana EVS 69-77; 

— tarnaitė su ponu išvyksta į kelionę. Miške juos pasitinka 
galvažudžiai. Karalių nužudo, o mergaitė pasislepia už medžio 
ir lieka girioje vienut viena BGP 166; 
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— penkioliktuosius metus užkliudęs Matiuša ima tėvą ir 
motiną prašyti, kad jie išleistų jį savo dalios ieškoti. Tėvams 
nėra ką daryti: pasielvartauja, paverkia, iškepa ragaišio kelio- 
nei, atsisveikina ir Matiuša iškeliauja sau RAK 76-89; 

— vienuolika brolių sugalvoja vesti, sėda ant Žirgų ir išjoja 
ieškoti tokio kiemo, kuriame augtų vienuolika dukterų BLP II 181; 

— karalius paskelbia, kad tas, kuris visą dieną išganys jo 
7 kumeliukus ir sužinos, ką jie ėda ir geria, gaus už pačią jo 
dukterį ir pusę karalystės. Į tarnybą pas karalių pirmas iš- 
siruošia vyriausias brolis, paskui vidurinysis ir pagaliau jaunėlis 
Askeladenas NDL 91. 

Atrodo, kad šią virsmo fazę austėse atitinka išėjimas iš tėvų 
namų. Nutraukus ryšius su gimtąja pastoge, matyt, nutraukiami 
saitai ir su ankstyvesniuoju ardu. Kelia nuostabą, kad namus 
palieka (su nedidelėmis išimtimis) abiejų lyčių atstovai — tiek 
bernai, tiek mergės (nors pagal savo prigimtį jos turėtų būti 
sėslesnės, o, be to, svetur jų tyko didesni pavojai). 

Minėtieji pavyzdžiai parodo, kad gimtųjų namų palikimo 
motyvai gali būti patys įvairiausi — realūs ir prasimanyti. Mergę 
skriaudžia pamotė, todėl ši bėga nuo jos keršto; pasiilgsta 
artimųjų, gyvenančių kitame krašte, ir išsiruošia jų aplankyti; 
išplaukia į užjūrius, kad rastų vyrą; bernaitis iškeliauja, gavęs 
specialią užduotį (parnešti jaunystės obuolių ir gyvojo vandens; 
sužinoti, ką ėda ir geria kumeliukai; surasti stebuklingąją 
paukštę; atkeršyti aldarui - senelių skriaudikui ir kt.); jį palieka 
miške pamotės pakurstytas tėvas; karalaitę išveža ir prirakina 
prie ąžuolo, nes taip reikalauja slibinas; užkeiktas vaikas virsta 
karveliu ir išskrenda iš namų; miršta tėvai ir sesuo su broliu 
priversti ieškoti laimės (pragyvenimo šaltinio) svetur; jaunė iš- 
vedama į dykynę, nes jos nekenčia vyresniosios seserys ir t. t. 
Kartais herojų palikti namus priverčia iš pirmo žvilgsnio nemo- 
tyvuotos, atsitiktinės priežastys: per rugiapjūtę mergina nubėga 
į sodą pasirinkti kriaušių, 0 ją į savo urvą nusineša lokys; motina 
siunčia dukterį, kad ji nuneštų miške dirbančiam tėvui pietus, 
tačiau mergė pasiklysta ir iki vėlaus vakaro klaidžioja, kol pa- 
mato Žžiburėlį, rodantį kelią į girios namelius ir pan. 

Kur kas svarbiau, kad šie motyvai akcentuoja išėjimą iš 
namų, todėl, ritualo požiūriu, jis, regis, yra privalomas. 
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Padėtis keičiasi, kai nuotaka niekur neišvyksta ir iki pat 
vestuvių lieka gyventi savo namuose. Kaip šiuo atveju vyksta 
atsipalaidavimas? Ar pasilikus namuose nepažeidžiamas ritua- 
las? Į šį klausimą padeda atsakyti atskira „stebuklinių pasakų“ 
grupė apie našlaitę. Svarbiausias jų bruožas — mergina, pasiliku- 
si gyventi namuose, niekuomet nėra duktė, o tik podukra, naš- 
laitė. Ką slepia ši sąvoka? 


NAŠLAIČIO SAMPRATA 


Su našlaitės sąvoka susiduriame ir vestuvinėse mergvakario 
dainose, pirmiausia, populiarioje našlaičių dainoje Lėk, sakalėli, 
per ežerėlį (V 811). Leonardas Sauka pastebi, kad „Cia su apei- 
giniu ceremoningumu ir kartu labai jautriai atskleidžiama 
plaukus šukuojančios našlaitės vienišumas, nedalia: Nėr man 
tevelio Dalalai skirti, Nėr man motulės Kraiteliui krauti, Nėr man 
broliuko Laukais lydėti LLD V 142-159. Daina baigiama netikėtu 
išaukštinimu: našlaitė įjungiama į mitologiškai suvoktą dangaus 
kūnų šeimą, padėsiančią kelti vestuves: Saulė močiutė Kraiteliui 
krauti. Mėnuo tėvelis Dalalai skirti. Zvaigždės sesutės Sali sėdėti, 
Pasikalbėti, Vėjas broliukas Lauku lydėti LLD V 146. Paguoda 
nereali, o vis dėlto žadina viltį. Dainoje išskleista poetinė vizija 
didinga, bet gildanti širdį toliu, atokumu nuo Žmogaus, taip 
trokštančio artimos užtarimo šilumos“ LLD V 11. 

Virsmo tyrinėtojas Aleksandras Zarskus atkreipia dėmesį į 
pernelyg didelį šių dainų skaičių, nes „palyginti tokiam retam 
visiškos našlaitės nuotakos atvejui sukurta net 600 jų variantų“. 
Jis mano, kad našlaičio sinonimas sirata — „kilęs iš apmiršto 
veiksmažodžio sirti - supti, siausti; (ap)sirti - apsupti, apsiausti“, 
ir reiškia ne realaus našlaičio, o apleistumo, vienumos būseną. 
Todėl, anot A. Zarskaus, mergelę ir bernelį siratinančių „dainų 
dainavimas vestuvių išvakarėse papildė atsisveikinimo apeigų 
sukeltą apleistumą, vienumos, savęs sunaikinimo jausmą, nusakė 
būseną, be kurios tikras virsmas neįmanomas“ 124, 14. 

V. Turner rašo: „Liminalios būtybės, pavyzdžiui, neofitai, 
iniciacijų arba pilnametystės apeigose dažnai su savimi nieko ne- 
turi. Rengiasi kaip baidyklės, nešioja skarmalus arba vaikščioja 
nuogos —- taip pabrėžia, kad būdamos liminalios būtybės, neturi 
nei padėties, nei turto, nei skiriamųjų ženklų ar sekuliarinių 
drabužių, parodančių jų vietą arba vaidmenį giminės sandaroje, — 
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žodžiu, nieko, kas juos išskirtų iš kitų neofitų ar iniciantų. Jų 
elgsena paprastai pasyvi arba pilna nusižeminimo, jie turi be išlygų 
paklusti savo auklėtojams ir iškęsti bet kurią kūno bausmę. 
Panašu, kad jie žeminami ir niekinami iki tokio lygio, kad vėliau 
įgytų naują pavidalą ir galių, kurios leistų jiems užimti naują 
padėtį visuomenėje“ 199, 169. 

Panašus elgesys su tikra dukra būtų amoralus, neteisingas ir 
netilptų į etinių normų rėmus. Todėl našlaitės padėtimi tarsi 
bandoma suderinti teisingumo, visuotinai priimtos tvarkos 
(ritos) ir ritualo regulas. 

Našlaičio sąvoka artimiausia virsmo dalyviams, kuriuos 
V. Turner apibūdina kaip liminalius arba slenksčio žmones. Nes 
slenksčio žmogus arba liminalas neturi vardo, nuosavybės, 
teisių, nešioja skarmalus arba vaikščioja nuogas, nesirūpina 1š- 
vaizda, yra nusižeminęs, paklusnus, nesavanaudiškas, laisvas 
nuo giminystės teisių ir pareigų, palaiko nuolatinį ryšį su misti- 
nėmis jėgomis ir kt. 199, 179. 

Nesunku įsitikinti, kad austėse minima našlaitė (ar trečiasis 
brolis kvailutis) kaip niekas kitas atitinka visus išvardytus 
bruožus. 

Dėl siratinančio akto tariamieji našlaičiai priverčiami atsi- 
sveikinti su „žąsų piemenužės“ ir „artojėlio“ ardu, jaunystės 
draugais, gimtąja pastoge (šį virsmo etapą A. van Gennep vadi- 
na atskyrimu (separation) ir pereiti į slenksčio fazę. Galima 
manyti, kad bandomos merginos vadinimas našlaite — proce- 
dūrinis, t. y. priimtas sutarus visoms pusėms. Tariamoji našlaitė 
priversta nutraukti visus santykius su senąja šeima, nes ruošiasi 
pereiti į naują būsimo vyro šeimą. O jos tėvai su skaudančia 
širdimi priversti susitaikyti su tokia permaina. Koks gajus šis 
paprotys, matyti iš XIX amžiaus etnoaprašų. Pavyzdžiui, Vokie- 
tijos pasienyje su Austrija pasitaikydavo, kad nuotakos motina 
visai nedalyvaudavo vestuvių iškilmėse, o užsimetusi palaikę 
suknelę stovėdavo gatvėje, įsimaišiusi į smalsuolių minią 151, 36. 

Ritualui reikalaujant, nuotaka ir vedys tampa našlaičiais, 
tačiau jie nelieka beglobiai. Nutraukę ryšius su senąja šeima, jie 
tuoj pat garsiai paskelbia naujųjų įtėvių vardus: Zekės mėnulis - 
Bus man tėvelis, Tekės saulutė - Bus man močiutė, Tekės sietynas — 
Bus man brolelis, Teėkės žvaigždutė — Bus man sesutė LTR 1829 


Žl2 | Dingęs pasaulis 


(3025); LLD V 144 arba prisipažįsta, kad Vilks yr tėvužis, Meška — 
mamužė, Lapė - sesytė, Zuikis - bruolytis LTR 3426 (209); LLD V 149. 

Atrodo, kad pereinamuoju (/imen) periodu nuotakos ir 
vedžio globėjais tampa meška ir vilkas arba Saulė ir Mėnulis 
(galbūt dėl šios priežasties osetinų pasakose Zgido gražuolė, 
išsirinkusi iš gausaus narsuolių būrio jaunikį, pirmiausia jam ant 
nugaros nupiešia Saulę ir Mėnulį OKP 128, kurie tampa laikinais 
jaunųjų įtėviais.) 


SĄVARTOS ŽMOGUS 


Norėdamas atskirti sąvartos žmogų (liminalumą) nuo hie- 
rarchinės struktūros žmogaus, V. Turner pritaiko binarinį me- 
todą. Kairėje stulpelio pusėje jis nurodo savybes, kurios tinka 
neofitui (iniciacijos dalyviui, sąvartos Žmogui), o dešinėje — 
įprastam visuomenės nariui: 


sąvarta (perėjimas, virsmas) - stabili būsena (luomas), 

bendrumas (visuotinumas) - privatumas (dalinumas), 

homogeniškumas - heterogeniškumas, 

communitas — struktūra, 

lygybė — nelygybė, 

anonimiškumas — nomenklatūrinė sistema, 

nuosavybės nebuvimas — nuosavybė, 

teisių (status) neturėjimas - teisės (status), 

apsinuoginimas arba vienodas apsirengimas — skirtingi dra- 
bužiai, 

nusižeminimas —- pagrįstas didžiavimasis savo padėtimi, 

nesirūpinimas išvaizda — rūpinimasis išvaizda, 

turtinė lygybė — turtinė nelygybė, 

nesavanaudiškumas — savanaudiškumas, 

visiškas paklusnumas - paklusnumas tik prieš aukštesnę 
padėtį užimančius, 

sakralumas - sekuliarumas, 

sakralus mokymas - techninės žinios, 

tylėjimas — kalbėjimas, 

šeimos teisių ir įpareigojimų nesilaikymas — šeimos teisės ir 
Įpareigojimai, 

nuolatinis ryšys su mistinėmis jėgomis — periodinis ryšys su 
mistinėmis jėgomis, 
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kvailumas - protingumas, 
paprastumas - sudėtingumas, 
susitaikymas su skausmu ir kančiomis - skausmo ir kančių 


vengimas, 


heteronomija - autonomijos pakopos. 


Be to, V. Turner mano, kad šis liminalių ir neliminalių as- 
menų savybes nusakantis sąrašas nėra pilnas ir dar gali būti pa- 


pildytas 199, 179. 


Aukščiau aptartas sąvartos (liminalus) žmogus ir skriau- 
džiamoji našlaitė turi bendrų bruožų: 


teisių (statuso) neturėjimas 


apsinuoginimas arba vienoda 


apranga 
visiškas paklusnumas 


nesilaikymas šeimos teisių 


ir Įpareigojimų 


susitaikymas su skausmu, 


kančia; 
nusižeminimas 


anonimiškumas 
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ne duktė, o podukra, našlaitė, t. y. 
niekas; apiplyšusi, prastais drabužiais, 
neturi marškinių; be atsikalbinėjimų 
vykdo visus pamotės (raganos) nuro- 
dymus; 


apie tam tikrą teisių ir įpareigojimų 
praradimą liudija neutralus podukros 
arba našlaitės pavadinimas; karalaitė 
priverčiama ganyti karves ir neatsi- 
sveikinus bėgti iš pilies; 


dirba sunkiausius darbus, vilki pras- 
tais drabužiais, guli ant šiurkštaus 
patalo arba pakrosnės pelenų, slepia- 
ma po loviu pirtyje, pavožiama po 
duonkubiliu ir kt.; 


slepia tikrąją kilmę, prisiima anoni- 
minius (Varlės Kepurės, Siaudų Bai- 
dyklės, Karės Apskretėlės, Senės 
Odos, Beržo Tošies ir kt.) vardus. Tik- 
roji kilmė paaiškėja tiktai per 
sužadėtuves: Princas iš karto ją pažino 
ir taip apsidžiaugė, kad puolė čia pat ją 
glėbesčiuoti ir bučiuoti! O kai sužinojo 
ją esant karaliaus dukterim, jo 
džiaugsmui nebuvo galo NDL 78. 


Dingęs pasaulis 


1. bandomosios (liminalės) žymės: 

AT 452C*, AT 510A, AT 511: nesirūpina išvaizda: vaikšto 
nešvari, nesipraususi; miega tvarte su gyvuliais arba pelenuose po 
krosnim; vaikšto nešvariais, suplyšusiais drabužiais; pusnuogė ar 
nuoga: „Pamotė nė į akis nesileido Sigutės: toji apsidirbus, apsitrū- 
sus valgė ir miegojo tvartuose, drauge su gyvuliais. Taigi Sigutė to- 
lydžio vaikščiojo visa suskretusi, murzina“. Jai išgenant gyvulius, 
ragana liepia nusivilkti marškinius ir, duodama kuodelį pakulų, 
įsako jas suverpti, išausti ir pasisiūti naujus LT III 430431; kad 
Mildutė priversta miegoti ant pelenų po krosnimi liudytų 
„paskrebėlės papečkelės“ sinonimas. Karaliui atvažiavus piršlėm, 
Mildutė pas jį įvedama „tyčia apiplyšusi ir neprausta“ LT III 440; 
„išpurvinta, išmurzinta, suodina“ mergaitė slepiama po loviu 
pirtyje LGV 275; ponas (arba ponaitis) randa merginą „visą ap- 
driskusią, po duonkubiliu pavožtą“ LSŽ 66; segi apskretusiu toši- 
niu sijonu; kai ji lipa laiptais, jis bilsnoja į grindis; slepia 
karališką kilmę, prisiimdama Karės Apskretėlės vardą; vaikšto 
purvina, kaip nevala ir baidyklė; daugiau nieko neturi, išskyrus 
seną sustirusį sijoną NDL 67-78; dirba pačius nešvariausius ir 
sunkiausius darbus, valgo blogiausią maistą ir to paties gauna 
nedaug, vaikšto apsigobusi šiaudų apdangalu, pravardžiuojama 
Siaudine Baidykle, murzina, tyli, visą laiką triūsia, laikosi 
nuošaliai ir niekam nekliūna BGG 76-77. 


— dirba sunkiausius darbus, vilki prastais drabužiais, guli ant 
šiurkštaus patalo: pamotė našlaitei užduoda sunkiausių darbų, 
rengia prastais drabužiais, kloja šiurkščiais patalais LGK 72; pa- 
motė podukros neapkenčia, visaip vargina, spaudžia, kad tik jai 
būtų blogiau LGV 267; 


— palaiko ryšį su mirusia motina: kai ragana Anelytei palie- 
pia suverpti linų kuodelį, ji skuba pasiguosti mirusiai motinai. 
Motina atsiliepia ir pataria, ką reikia daryti. Antrąsyk atėjusi 
prie motinos kapo išgirsta, kad ruošiasi atvykti piršliai, O 
atvažiavęs jaunikis turįs jai nupirkti kurpaites BLP II 160, Nr. 27. 


Visus tariamajai našlaitei tekusius išbandymus galime sieti 


su iniciacija — jos pa(si)rengimu pereiti į moters luomą (įvairios 
spekuliacijos apie beviltišką našlaičių padėtį ir buržuazinį 
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paveldą, be abejo, čia niekuo dėtos. Kandidatė virsmo metu 
privalo nutraukti visus ryšius su šeima, todėl laikinai tampa 
„našlaite“, kurią naujajam vaidmeniui pradeda ruošti jos „dva- 
sinė vadovė“ — ragana. Mažiau civilizuotos bendruomenės el- 
giasi dar „baisiau“. Neretai iniciaciją lydi įvairaus pobūdžio 
žalojimai: išmušami priekiniai dantys, nupjaunamas mažojo 
piršto narelis, į kandidato kūną įsmeigiami kabliai ir jis, pakel- 
tas už virvių, turi tam tikrą laiką kyboti ore, kūne daromi 
įpjovimai ir jų žaizdos įtrinamos žeme, kandidatai užkasami po 
žeme, jie pasninkauja ir pan.). 


SLENKSČIO ŽMONĖS 


Antistruktūroje esantys abiejų lyčių asmenys vadinami tuo 
pačiu vilko arba meškos vardu: gimdyvė - vilkas, meška 24, 61; 23, 
141; 47, 75; lot. Iupa - vilkė, paleistuvė, prostitutė; lupanar - viešieji 
namai 77, 372; Antano Juškos žodyne vilkmergė - paleistuvė, 
ištvirkėlė LKŽ. XIX 398; sen. germanų karys berserkr - lokio kailis 
arba ulfhedhinn — vilko kailis; užsibuvęs jūroje - jūrų vilkasė: 
(pabrolys) iš jaunikio pusės — vilkas 165, 402; lietuvių bernas — 
meškinas (?) (plg. sen. vok. aukšt. bero (bern-) — lokys 71, 96); 
patekęs į mirties virsmą numirėlis - meška ar vilkas, nes į jo 
įkapes dedami meškos (vilko, lūšies) nagai BRŠ I 48; anot Natali- 
jos N. Veleckajos, meškos kaukė (meška) senoviniu papročiu 
lydi senius į kitą pasaulį 169, 236; pas slavus, pirmosios vagos 
apeigose dalyvauja Žmonės su lokių kailiais 166, 58 ir kt. 

Pasakoje „Zuikutis šokėjas“ sušalęs zuikis atranda miške 
užpustytą trobelę. Įsiprašo į vidų. Ragana duoda darbo. Liepia 
atidaryti duris ir šokti. Atidaro, o ten užkeikti karalaičiai, trys 
gražūs vyrai, pavirtę levais. Ir jie trepsi. Zuikutis smagiai pasisu- 
ka su uodega ir visi žvėrys išgriūna, kailiai nukrinta, 0 jų vietoj 
stojas gražūs bernai. Nieko nelaukęs šokėjas beldžiasi į antrą- 
sias duris, o ten užkeiktos karalaitės mergos - bjaurios meškos 
su didelėm uodegom. Zuikutis strykteli ir kerta joms su uodega: 
visos meškos išvirsta ir, pametusios kailius, atsimaino į karalai- 
tes. Tuomet bernai sudegina raganą, pasikviečia muzikantus ir 
visi kartu linksminasi LT III 293. 

Tarus, kad užkeikti levai vyrai ir meškos mergos - „slenks- 
čio“ Žmonės, 0 raganos nužudymas simbolizuoja senųjų metų 
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pabaigą, šią „pasaką“ galime laikyti vestuvių ritualo atspindžiu. 
Atrodo, kad vedžiai iš tiesų vilkėdavę žvėrių kailiais, kurie iširus 
vestuvėms (ir įstrigus virsme), jiems „priaugdavę“ (plg. mitinę 
sakmę „Išgelbėta jaunoji“ (VSV 221). 

Tai pačiai kategorijai, atrodo, priklauso riteris arba karys. 
Kad karys yra įstrigęs /imen fazėje, bylotų, jog jis kažkada 
paliko namus, 0 į juos nebegali sugrįžti. V. Turner aprašo, kaip 
alkolados (įšventinimo į ordino narius) išvakarėse, pretendentas 
į riterius visą naktį budi, apmąsto savo menkumą ir priima 
įžadus tarnauti vargšams ir bejėgiams. Karys miega ant Žemės, 
kenčia šaltį ir alkį, kiekvieną valandą žvelgia mirčiai į akis. Taigi, 
kaip neofitas, privalo praeiti sunkius išbandymus 199, 178. 

Kad karys turi vilko bruožų, matyti iš kai kurių antroponi- 
minių ir folklorinių duomenų. Garsėję kovingumu senieji ger- 
manai nevengdavę vienas kito vadinti nei vilku, nei lokiu. 
Pavyzdžiui, Adolfas — „kilnus vilkas“, Arnulfas — „aras vilkas“, 
Bernhardas arba Bernardas — „lokys — stiprus, tvirtas“, Hunber- 
tas arba Humbertas — „lokys —- garsus, žymus“, Radolfas arba 
Radulfas - „patarimas vilkas“, Rudolfas — „garbė vilkas“, keltų 
Arturus arba Arthurus — „tvirtas lokys“, „stiprus kaip lokys“ 71, 
60-318 ir pan. 

Senuose slavų metraščiuose kariuomenė lyginama su vilkų 
ruja: „edinoje kak volčje stado“. Paskutiniųjų šimtmečių liau- 
dies tikėjimuose ir tautosakoje vilkų globėju laikomas šv. Jurgis. 
Neretai vilkams jis skiria net grobį. Vilkai vadinami šv. Jurgio 
kurtais 117, 91. Svarbi aplinkybė, kad šv. Jurgis yra ir riterių 
globėjas RŽ 172. Jeigu šv. Jurgis yra vilkų piemuo ir riterių 
globėjas, tai trečioji premisa sako, kad riteris — vilkas. 

Kario žvėries ištakas ir šio įvaizdžio susiformavimą yra 
tyręs Franko Kardini. Jis atkreipia dėmesį į žodžio berserkr 
etimologiją. Tai - „lokio kailis“, „kažkas lokio kailyje, įsikūnijęs 
į lokį“. Siuo vardu vadinamas senųjų germanų karys, kartais 
plėšikas, bendrai paėmus, pavojinga, pasiduodanti pamišimo — 
berserkrsgang — priepuoliams asmenybė. Karys, apsisiautęs 10- 
kio kailiu, „įsikūnijęs į lokį“, t. y. „kailis“, lokio kaukė, iš po ku- 
rios pasigirsta riaumojimas. Kitais žodžiais tariant, apsėstas l0- 
kio, ko gero, lokys su žmogaus veidu. Karys — lokio belaisvis. 
Zvėries kailis — savos rūšies „„magiškas narvas“. 
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Šalia berserkro, apsisiautusio lokio kailiu, tiksliau, kario 
lokio, stovi u/fhedhinn, t. y. „vilko kailis“, vilko kailiu apsisiautęs 
karys vilkas. Giminystės ryšys tarp kario vilko ir kario lokio toks 
tamprus, kad abu pavadinimai atstoja vienas kitą. Apie du 
berserkrus islandiškame tekste sakoma, kad jų prievardis buvęs 
„vilko kailis“. 

Netoli kario egzistuoja dar viena „vilkų“ grupė, kuri ypač 
pavojinga sustruktūrintai visuomenei. Sagose berserkrai — 
pavojingi, atsidūrę už įstatymo ribų plėšikai. Saltiniai tvirtina, 
kad ulfhedhnar ir berserkr veikę tiek po vieną, tiek nedidelėmis 
grupėmis. Pabrėžiamas jų nesužeidžiamumas, nuožmumas, be- 
gėdiškumas. Jei chatų karys aplinkiniams kelia ne tik baimę, bet 
ir pagarbą, tai į berserkrus žiūrima su baime ir pasibjaurėjimu. 
<--+> Juridiniai tekstai, tiksliau, tekstai, kurie paaiškinami tei- 
siškai, parodo pakankamai charakteringą ir lygiavertį tokių są- 
vokų, kaip vilkas, nusikaltėlis, tremtinys, esantis už įstatymo ribų, 
Friedlos, vartojimą; anglosaksai „atsidūrusį [žmogų] už įstatymo 
ribų“ taip pat vadindavę „vilko galva“ 174, 114-121. 

Vilku lietuviai vadina namų vagį, kuris slaptai nuo gaspa- 
doriaus atsirakina svirną ir ima grūdus, kad juos galėtų nunešti 
smuklininkui: „Vilkas skaičiaus nebijo“; „Vilkas per skaičių 
ima“ [kad ir viskas suskaičiuota, paženklinta| 28, 98. 

Pasak Aristotelio, Apolono motina Leta bijojo Heros kerš- 
to, todėl vilke atbėgo iš hiperborėjų krašto į Delfus 117, 96. Cia 
ji pagimdo dvynius - Artemidę ir Apoloną MHM I 107. Leta 
tapatinama su vilke neatsitiktinai, nes ir lietuvių gimdyvė vadi- 
nama vilku. Apolonas siejamas su vilku MHM I 93-94, 0 Ar- 
temidė — su meška MHM I 107. Dieviškiesiems dvyniams, ko 
gero, buvo skirta slenksčio žmonių (vilkų ir meškų) globa. Neat- 
mestina prielaida, kad tai tipiški virsmo dievai. Kol kas neži- 
nome, kokiu mastu jų veikla buvo reglamentuota. Vienok, Ar- 
temidė galėjo globoti moteris (meškas), o Apolonas — vyrus 
(vilkus), kol byrant graikų civilizacijai abu zoomorfiniai 
pavidalai susiliejo į vieną. Ar lietuvių virsmo dievai (meška ir 
vilkas) pasiekė antropomorfinį pavidalą?, galime tik spėlioti. 

Kol kas sunku nustatyti Apolono kilmę. Cekų lingvistas ir 
archeologas Bediich Hrozny viename hetitų tekste yra aptikęs 
tolimą jo prototipą. Hetų Apuluną tyrinėtojas gretina su babi- 
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loniečių abullu — vartai. Tokiu atveju Apulunas tampa vartų 
dievu, panašiai kaip Apolonas, kurio epitetai: Firsėjus — vartų 
dievas; Gorijus — sienų saugotojas 181, 504; Agiėjus — stulpinis 
181, 271. Apolono garbei Graikijoje prieš duris statomos ke- 
turkampės kolonos su smailėjančia viršūne. Į beformę pliauską 
(kelmą?) įsikūnijusi Apolono motina Leta garbinama Delfuo- 
se 181, 271. 


VILKO VEIKLA 


Tautosakoje vilkas gali keisti savo arba Žmogaus pavidalą. 
Be to, jis žino kaip panaikinti (arba pats panaikina) burtų galią. 
Sie bruožai rodo, kad vilkas — virsmo valdovas arba dievas. 
Pasakoje apie stebuklingą paukštę AT 550 vilkas pasiverčia 
pana ir žirgu. Kvailasis brolis juos išmaino į aukso paukštę ir 
grįžta namo BLPĮ III 170. Arba AT 302 trys vilkai už avies 
padalijimą sužavi vaikį, todėl jis panorėjęs gali pasiversti į 
varmą (gylį), turėti levo jėgą ir aukščiau už blezdingą išlėkti LT 
III 227. Osetinų pasakojime apie turtuolio sūnų Batį AT 449, kai 
užburtas šuo pasiveja vilką, šis atsisuka ir sako: „Aš tave 
pažįstu: tu ne šuo, o žmogus. Nežudyk manęs, aš tave pamoky- 
siu kaip vėl atvirsti į Žmogų.“ Liepia jam nueiti į atminus ir 
maišytis aplink puodus, kol netekęs kantrybės šeimininkas 
uždroš veltiniu rimbu ir jis vėl pasidarys koks buvęs. Pranašystė 
išsipildo OKP 187. Retsykiais vilko vaidmuo dar ryškesnis, nes 
atžavėjimo procedūrą atlieka jis pats. Vieną sykį ragana savo 
vyrą paverčia šunimi. Sis nebeturi kur dėtis ir ima ganyti gyvu- 
lius. Pro šalį važiuoja ponas ir parsiveža jį namo. Naktį pro 
langą įlenda vilkas ir nori pavogti ką tik gimusį kūdikį. Suo 
įsikabina į gaurus ir vaiką išsaugo. Po kiek laiko jis įsigeidžia 
aplankyti tėviškę. Zmona kerta šuniui rykštele per galvą ir jis 
pavirsta žvirbliu. Vaikai per Užgavėnes pastato varžas ir žvirblis 
pakliūna į raganiaus rankas. Sis atpažįsta jį ir sako: „Pažįstu 
tave, paukšteli. Atsimeni, kaip buvai šunim, draskei mano 
skūrą?“ O vėliau pasigailėjęs kerta rykštele per galvą ir atverčia 
žmogumi LRS 64. 

Zinant, kad ypatingą galią vilkas turi žmogaus gyvenimo ir 
kalendorinių lūžių metu, mirusiojo atminų ir Užgavėnių 
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paminėjimas, matyt, taip pat neatsitiktinis: šuo atverčiamas 
žmogumi per mirusiojo atminus, o žvirblis — per Užgavėnes. 
Matyt, per panašias sąvartas vyksta esmingiausios individo 
transformacijos (fizinės, socialinės, religinės, etinės ir t. t.) 

Romėnai tikėjo, kad kai kurie žmonės gali pasiversti vil- 
kais, o žmogus, kurį išeidamas iš miško vilkas pamato pirmutinį, 
praranda balsą 179 I 114. 

Mitinėse sakmėse virsmo savybė pabrėžiama fiziniu veiks- 
mu — vertimusi per galvą: „Buvo vienas burtininkas. Kartą jis 
nuėjo į mišką. Kitas žmogus buvo miške ir pastebėjo, kad jis 
nešasi kažkokius pagaliukus, susmeigė juos į Žemę, nusirengė 
drapanas, persivertė per galvą - pavirto vilku ir nubėgo į mišką“ 
(Sudegintas vilktakis, VSV 218). Arba vertimąsi gali atstoti perėji- 
mas pro vartus: „Buvo vienas žmogus. Tuokėsi. Vestuves sutai- 
sė. Didelė labai kompanija išvažiavo iš kaimo. Kaimo Žmonės 
padarė jiems vartus prie miško. Ir kurie išvažiavo per tuos var- 
tus, tie pavirto vilktakiais. <:-> [Tuomet] pradėję jie tuos vilk- 
takius vaikyt per tuos vartus. Kurį tik perveja, tas ir atvirsta 
žmogum“ (Vestuvininkai — vilktakiai, VSV 220). 


SLENKSČIO AMBIVALENTIŠKUMAS 


Slenkstis skiria gyvuosius nuo mirusiųjų, savus nuo svetimų, 
šviesą nuo tamsos, vasarą nuo žiemos, Dievą nuo velnio. Vilko 
žmogus tarsi plūduriuoja saloje: nuo vieno kranto atsiyrė, o kito 
dar nepasiekė (sala — dar vienas slenksčio ekvivalentas: tarpinė 
zona tarp vandens ir žemės; nei žemė, nei vanduo; tokioje 
(Delfų) saloje gimdo Leta, nes žemyne jai „neatsiranda“ vietos 
MHM II 52; reikėtų pagalvoti, ar salos neatitinka seklesnėse 
pievose statoma ir pavasario vandenų patvenkiama pirtis — 
įprastinė lietuvių moterų gimdymo vieta?) 

Įžengiant romėnų jaunamartei į vyro namus, slenkstis įtri- 
namas vilko taukais. Pasakojama, kad vilkė savo gentainių 
akivaizdoje tuokiasi su vilku, 0 jį praradusi, nebeieško kito. Sis 
faktas ypač svarbus, žinant ypatingą romėnų pagarbą toms 
moterims, kurių santuokos pasižymėjo saitų tvirtumu 179 I 114. 

Virsmo simboliai: vilkas, meška, medus, bitė, spyna, raktas, 
kiaušinis, tiltas, upė ir t. t. ne tik glaudžiai siejasi su slenksčiu, 
bet ir vienas su kitu. Tai paaiškina, pavyzdžiui, artimus vilko ir 
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bitės santykius. Viename melų pasakos variante (AT 1920C) 
bernas giriasi, kaip prižiūrėjęs septyniasdešimt kelmų bičių. 
Rytą jas išleisdavęs darban, o vakare suskaitydavęs, ar visos 
grįžę. Vieną kartą pasigedęs pačios darbščiausios ir išėjęs jos 
ieškoti. Matąs, kad kitoj upės pusėj keturi vilkai vieną bitę 
bepjauną. Tų vilkų uodegas surišęs į krūvą, o bitelės mėsą į 
kubilus sudėjęs LSŽ 191; arba senis trims broliams sutinka duoti 
ugnies su viena sąlyga, jeigu jie papasakos negirdėtą neregėtą 
pasaką. Tuomet kvailys imąs sakyti, kaip jis užgirdęs spengiant, 
bimbiant, kaukiant, švilpiant. Ziūrįs Žiūrįs - devyni vilkai vieną 
bitę bepjauną. Jis tuos vilkus nugainiojęs, tą bitelę susigavęs ir 
tempiąs. O ta bitelė prinešusi jam septynias stirnenas medaus 
LGK 206. 

Anot L. Piškinaitės-Kazlauskienės, Varėnos r. Karaviškių k. 
bitininkas A. Sinkevičius (g. 1911 m.) prisiminė tėvą pasakojus, 
kad į avilį motinėlę leisdavo per nušauto vilko gerklę — tuomet 
bitės iš avilio nebėga, o svetimas bites puola kaip vilkai. Taip bu- 
vo daroma ir Zarasų, Svenčionių apylinkėse. Subačiuje per vil- 
ko nasrus būdavo perleidžiamas visas spiečius. Salčininkų r. 
ZŽižmų k. tikėta, kad tokių savybių įgyjančios bitės, kurių moti- 
nėlė perleista per vanago gerklę. Net į avilį įdėtas vilko kaulas 
turįs magišką galią — galįs supjudyti bites (Ukmergės aps. Ka- 
varsko vlsč.) 85, 131. Pavydesni bitininkai panašiai elgiasi ir pava- 
sarį, kai atidaromos laktos. Jie bites išleidžią per išdžiovintą 
vilko gerklę. Manoma, kad tuomet jos kaip vilkai pjauna kaimy- 
nų bites ir plėšia jų medų (Zarasų aps. Salinėnų k.) 85, 127. 

Vilkas ne tik izgojus (išguitasis), palikęs savo ardą, išvarytas 
iš bendruomenės, bet ir gelbstintis savąją gyvastį (galįs tik prie- 
varta prasimanyti maisto, drabužių, pinigų).Viena vertus, jis 
auka (grobis, persekiojamasis), kita vertus - aukotojas (grobuo- 
nis, persekiotojas). Tokius pat bruožus slepia ir vilktakis. Miti- 
nėse sakmėse bylojama, kad tai dvilypė būtybė —- Žmogaus ir 
žvėries bruožų arba elgsenos derinys. Pas vakarojančias mergi- 
nas ateina bernai su vilko uodega; jie kalba (kaip Žmonės) ir 
išgraužia merginoms krūtinės (kaip Žvėrys); žmogus, pjaunantis 
šieną, ir vilkas, puolantis savo dukterį; vaikis, prisisiuvantis per 
Užgavėnes vilko uodegą arba užsidedantis vi/ko kaukę, ir kaimo 
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trobose renkantis duoklę; bernas, valgantis kartu su kitais na- 
miškiais ūkininko duoną, ir vilkas, slaptai vagiantis jo grūdus. 

Dieną vilkas - grobuonis, plėšrūnas, naktį - žmogus, grobis 
(kartais atvirkščiai). Galbūt todėl pasakoje „Baidyklė (gyvulys) 
už vyrą“ vilkas naktį nusimeta kailį ir virsta gražiu jaunikaičiu, 
o kai tik mergelė apšviečia kambarį (pakelia puodą, po kuriuo 
pavožta žvakė; šviesos spindulys krinta pro atdaras duris ir 
pan.), jaunikaitis virsta vilku ir išlekia. Taigi, tas pats slenksčio 
žmogus. Mitinėje sakmėje Gyvatė pati raganos (ponios, vie- 
nuose šilkuose) valdžion atsidūrusi marti — gyvatė. Jai pavesta 
nukirsti medžioklį. Bet, kai medžioklis sutrupina dvylika kūlelių 
rykščių ir ją apvelka motinos vestuviniais drabužiais, — ji graži 
panelė, būsimoji žmona SŠL 282=BPL 73. 

Tokie pat dvilypiai jaunieji: viena vertus, pažeidžiami, o 
antra — galintys kitus pažeisti. Kai jaunoji nusičiaudo ir niekas 
nepasako „į sveikatą“, velnias tuo pasinaudoja ir ją numarina. 
Tačiau patys jaunieji liečiami tik su pirštinėmis, sveikinami per 
skverną ir t. t. (velnias> jaunieji (vilkai) >žmonės). Iš šios 
schemos matyti, kad vilkas - tarpinė būtybė. Velnias už jį galin- 
gesnis, tačiau šis stipresnis už žmogų (todėl jo ištakos gali siekti 
Ledų kalno laikus, kai klišis vilkas kursavo vienu šlaitu tarp šio 
ir ano pasaulių.) 

Neišardoma gaivinimo ir naikinimo, laimės ir nelaimės, 
tamsos ir šviesos vienovė būdinga ne tik vilko žmonėms, bet ir 
Venerai: 

— nes ji (Ištar, Ušasė) ne tik „dievų motina“, bet ir „skaisti 
mergelė“; 

— viena jos fazė — Vakarinė — siejasi su artėjančia naktimi, 
o kita — Rytinė — su auštančia diena; 

— pirmoji — semitams moteriška dievybė, nakties poilsio, 
žmonių (ir gyvulių) poravimosi ir veisimosi didžioji globėja, 
meilės, moteriško vaisingumo ir žemės derlingumo deivė, gim- 
dyvių padėjėja, podininkė arba pribuvėja, vaizduojama su 
kūdikiu ant rankų. Antroji (Ryto arba Aušros deivė) — vyriška, 
barzdota, karinga, ginkluota kilpiniu, karių ir medžiotojų globė- 
ja 18, 489. Romėnų istorikas Servijus aprašo Kipro saloje esantį 
barzdotos Veneros atvaizdą, jungiantį vyriškąjį ir moteriškąjį 
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pradus. Apie dviejų lyčių bruožus turinčią Venerą užsimena ir 
Makrobijus 179 I 109. 

Be to, galime pastebėti, kad ir daugiau Veneros ir vilko 
funkcijų yra artimos viena kitai. 


VESTUVIŲ „MESKOS“ 


Anot N. Vėliaus, nors „jaunoji tiesiog ir nevadinama meš- 
ka, tačiau aiškiai matyti, kad jaunosios apdainavimo dainose ji 
šitaip ir buvo įsivaizduojama: Pašoko martela, Paliarvojo, paliar- 
vojo, Didžiąsias kojėlas Panešiojo, panešiojo, arba Įeina martela, 
įlervoja, Kreivosias kojėlas įkiloja... Mergvakario dainos Lėk, 
sakalėli, per ežerėlį kai kuriuose žemaitiškuose variantuose meš- 
ka mamužė (vietoj populiariosios saulės močiutės) krauna naš- 
laitei kraitelį... Meškos įvaizdis pasitaiko jaunosios sutiktuvių 
(žr. Zilą vilką pabalnojau), gaubtuvių (Mesk, vainiką po loveli), 
svočios apdainavimo (Prašė svočiutė pelėdą galvos) ir kitose 
dainose. <+:> Meškų kaukes užsideda nekviesti vestuvių sve- 
čiai — persirengėliai, kurie kartais tiesiog yra vadinami „meško- 
mis“. Su meškomis mergelė ir bernelis gretinami senosiose 
Advento-Kalėdų dainose. <-+> Nikolaj M. Nikolskij mano, 
kad „seniau svarbiausi baltarusių vestuvių ritualo atlikėjai (jau- 
nieji, jaunojo motina arba senelė, piršlys) apsirengdavę meškų 
kailiais“ 117, 102-103. 

Austėje apie ūkininko sūnų (AT 725+321) senelis pado- 
vanoja bernui žirgą, pataria nušauti sutiktą levą ir jo kailiu 
apdengti žirgą, pačiam užsimesti meškos kailį, kalaviją paslėpti 
žalčio odoj. Paskui ant Stiklo kalno rasiąs karalaitę. Bernas 
užjoja. Visi nusimena, kad karalaitė turi tekėti už tokio bai- 
dyklės. Po vestuvių tarnai nueina kelti ir randa gražų jaunikaitį 
LPKK, LTR 450 (3). 

Nemažiau svarbus vaidmuo atitenka vilkui. Iyrinėdamas 
vilko ryšį su vedybomis N. Vėlius pastebi: „Jei mergina sapnuo- 
ja vilką, ji ištekėsianti: sapne matyti vilką reiškia jaunikį.“ Kai 
kuriuose pasakos apie oželį variantuose vilkas, tarsi jaunikis, su 
savo pulku persekioja bėgančią mergaitę, norėdamas su ja susi- 
tuokti. Panašioje poringėje „Baidyklė (gyvulys) už vyrą“ AT 
425A mergaitė išteka už vilko“ 117, 93-94. 
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Taigi, visai įmanoma, kad mergė teka už vilko, o bernaitis 
veda mešką. 


MERGĖS LIMINALUMAS 


Atrodo, kad liminalumas gali būti tapatinamas su indivi- 
do ambivalentine būsena (jo merdėjimu; nei gyvas, nei miręs) — 
nusileidimu į mirusiųjų pasaulį. Stebuklinėse pasakose meškos 
arba vilko epitetai būdingi tik jaunikaičiui. Iš ausčių analizės 
matyti, kad mergė, patekusi raganos (burtų, magijos, mi- 
rusiųjų) valdžion, tampa paukščiu, gyvūnu arba žuvimi. AT 
403A tipo tekstuose brolis veža seserį karaliui. Į karietą įsiropš- 
čia ir pamotė (ragana) su dukterimi. Važiuojant per upę (arba 
marias) ji išstumia mergaitę į gelmę. Sesuo virsta antele ir 
nuskrenda. Karalius veda raganą, o vežėją uždaro į kalėjimą. 
Kiekvieną naktį jį lanko antelė. Tarnai apie tai pasako karaliui. 
Karalius užstato tinklą (perkerta prie kojos pririštą grandinę) ir 
pagauna antį. Ir priešais jį stojas labai graži mergaitė BLP II 163, 
SBP 54. Ragana šukuodama plaukus įsmeigia adatą ir Apelsinų 
mergelė virsta balande. Kai grafaitis su netikra nuotaka — 
raganiūkšte, sėda į karietą, jam ant rankos nutūpia balandė. 
Glostydamas galvą jis užčiuopia adatą, 0 ją ištraukęs išvysta 
Apelsinų mergelę. Tuomet jaunikaitis bloškia iš karietos 
nedorėlę ir ši nusilaužia abi kojas; pas du seneliu skraido gulbė, 
kuri padėjusi sparnus, virsta mergele. Ją nužiūri karalaitis ir 
parsiveža į savo rūmus. Virš dvaro lekia jos artimieji ir ji nuplas- 
noja su jais. Tačiau paslapčia gulbė lanko savo sūnų. Karalaitis 
pagauna gulbę, meta į dešinę ir ji atvirsta mergele. O laumė, 
užėmusi jos vietą, nužudoma LRS 142; paukštininkė užburia 
karaliaus dukterį Enę ir paverčia ją avimi. Tačiau jos netikroji 
sesuo Ketė nukeliauja į požemį ir, nugvelbusi sidabrinę fėjų 
lazdelę, avį vėl atverčia gražuole Ene. Tuomet įvyksta jų jung- 
tuvės su princais ASR 72; trolės nutraukia jaunėlės karalaitės 
galvą ir jai prideda veršio snukį. Vyresnioji sesuo Kūtvėla atko- 
voja iš trolių galvą ir ją grąžina jaunėlei. Karalius su sūnumi 
veda seseris NDL 187; seneliai meldžia Dievą, kad duotų vaikelį. 
Ateina baltakaktė ožkytė. Tai užkeikta karaliaus duktė, kuri 
vėliau, panaikinus užkeikimą, išteka už vieno karalaičių LPKK, 
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LTR 1356 (1); laumė ragana įstumia Elenytę į ežerą ir ši pavirsta 
aukso kuoja. Tačiau numezgamas šilkų tinklas. Ištraukta Žuvaitė 
(ir jos broliukas aviniukas) atvirsta žmonėmis, o laumė ragana 
užmušama LT III 464 ir pan. (vedžio šakoje matome, kad jauni- 
kaičio nuotaka, kuri vėliau taps jo Žmona, yra: varlė LT III 338; 
rupūžė LT III 337; gyvatė (kirminas) LT III 342, BPL 73, SST 145; 
kumelės kaukolė LAŽ 363; kumelė LDŽ 90; lapė KBC 7; balandė 
OKP 26; gulbė JBT II 309, BLP II 82 ir pan.). 

Mūsų tyrinėjimai rodo, kad dalis šių pavadinimų turi astro- 
nominius atitikmenis ir ženklina Veneros ciklą (karvelis — 
Balandžio žv., aukso kuoja - Zuvų Žv. avis - Avinas., liūtai — 
Liūtas, veršio snukis —- Tauras, ožys - Ožiaragis, gulbė - Gulbė, 
vilkas — Vilkas etc. 130, 58-125). 

Retsykiais, nežinodami tiesos, pradedame „filosofuoti“ ir 
ieškoti priežasčių, kur jų nėra. Atseit patiklus skaitytojas nieko 
neįtars. Pateiksime būdingą pramano atvejį: „Atkreipkime 
dėmesį, kad, viena vertus, būsimoji herojaus žmona gyvena „už 
jūrų“, o antra, dažnai turi gyvūno (gulbės, varlės, tigrės, vilkės 
ir kt.) pavidalą. Tapusi teisėta Žmona, ji įgauna Žmogiškąjį 
pavidalą. Tai paaiškinama gana paprastai. Pagal gimininės 
visuomenės dėsnius, vyras ir žmona būtinai turi priklausyti 
skirtingoms giminėms (vadinamasis egzogamijos dėsnis). Savoji 
giminė visada įsivaizduojama viso kas tiktai teigiama įsi- 
kūnijimu, kita — viso kas neigiama. Iš čia - nežmoniškas, gyvu- 
liškas nuotakos pavidalas (o dar senesniuose siužetuose, ku- 
riuose pastebimi matriarchato ideologijos bruožai, žvėries 
pavidalą turi jaunikis)“ 161, 53-54. 


MEŠKINĖS GĖRIMAS 


Etnologai praneša, kad per vestuves „pjaunama“ meškos 
močia, O jos kraujas leidžiamas į geldelę. Ir geriama meškinė. 
Tam tikras meškos vaizdinio stabilumas gali turėti kelis paaiš- 
kinimus. 

Meškos močia šaukiama jaunosios šalies vestuvių šei- 
mininkė-virėja, apsivilkusi išvirkščiais kailiniais, su kaušu ar 
samčiu rankoje apeina svečius ir susirenka atlyginimą. Priešin- 
gos šalies svotai išvažiuodami kėsinasi ją „papjauti — pasiguldo 
ant suolo ir „pjauna“ balana, leisdami „kraują“ jukai į šalia 
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pasidėtą geldelę. „Pjovėjus“ virėja vaišina nors barščių rasalu, o 
jaunikis degtine 122, 378. Per vestuves geriama meškinė — midus 
su alkoholiu. Anot O. Sveideraičio: „Tai ne tik vandeniu pra- 
skiestas medus, bet jame būdavo ir iš miežių rauginamo gauto 
alkoholio“ (St. Daunys be pamato šį gėrimą laiko miežine (mi- 
dus su miežių misa), kuriai neva tik per klaidą prigijęs meškinės 
pavadinimas 25, 54). Tačiau, kodėl turime manyti, kad vestuvinių 
apeigų priešaušryje nebuvo geriamas tikras meškos kraujas?! 

Kraujas galėjo būti vartojamas dėl kelių priežasčių: 

1. jungtuvių metu sudaroma juridinė dviejų šeimų (arba net 
genčių) sutartis. Kraujas geriamas kaip šios sutarties (ir priesai- 
kos) patvirtinimo garantija. 

2. Kita vertus, vestuvės galėjo būti suprantamos ne tik kaip 
dviejų skirtingų šeimų jungties, bet ir kaip iniciacijos į totemo 
klaną ritualas. Sią prielaidą suponuoja A. van Gennep stebėtos 
Bengalijos kolų „vestuvės su medžiu“. Anot etnologo, pagrindi- 
niai jų totemai —- mangai ir mahua (/!lipe latifolia): „Vienas kolų 
vestuvių ritualų: pirmiausia berniuką sutuokti su mango me- 
džiu, o mergaitę — su mahua. Tai atliekama medį apsikabinant. 
<--> ši „fiktyvi“ santuoka turi būti suvokiama ne kaip asmeny- 
bės perkėlimas, „siekiant užtikrinti tikrųjų apeigų 
nepažeidžiamumą arba sėkmę“, bet kaip iniciacijos į totemo 
klaną ritualas. Jis įpintas į vestuvių apeigas todėl, kad tarp kolų 
jos, apskritai imant, yra kartu įstojimo į klaną apeigos. Iki 
vestuvių nei mergina, nei vaikinas sielos neturi. Būtent santuo- 
ka suteikia jam sielą ir įjungia į klaną“ 42, 49. 

"Tokiu būdu, susituokusi IDE mergė su vilku, o jaunis su 
meška, taip pat galėjo būti laikomi ne tik įstoję į toteminį klaną, 
bet ir įgiję sielą. Jeigu po vestuvininkų kailiais slėpėsi ne tik 
sąvartos žmonės, bet ir IDE genčių totemai, jų globėjai, tuomet 
ir jie dalyvavo jungtuvių apeigose (tai liudytų ne tik jaunųjų, bet 
ir motinos ar senelės kailiai, kaukės ir kai kurie specifiniai 
meškinės, meškos močios pavadinimai). Anot V. Propp, kad 
prisidėtų prie toteminio gyvūno, taptų juo ir įstotų į toteminį 
klaną, turėjo leistis to gyvūno suvalgomi. Valgymas gali būti 
pasyvus ir aktyvus. Kai herojus atsiduria žvėries skrandyje, su- 
siduriame su pasyviuoju valgymu, prarijimu. Tačiau ryšių 
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palaikymas gali vykti ir taikant aktyvųjį valgymą, kai per apeigas 
suvalgomas toteminis gyvūnas 185, 227. 

3. Jau esame minėję, kad „slenksčio žmonės“ — vilkai (ir 
turbūt meškos) yra dvilypiai. Vilkas — ir grobuonis, ir grobis, 
kitais žodžiais tariant, aukotojas ir auka. Vadinasi — „tas, kuris 
pats save aukoja“. J. G. Frazer pateikia pavyzdį, kad norvegų 
papročiu, žmogus javų lauke nukirtęs paskutiniąsias varpas — 
atseit „užmušęs zuikį“, draugus privalo pagirdyti „zuikio krau- 
ju“ — pavaišinti degtine 203, 423. Vadinasi, būdamas „zuikis“ 
(nes yra paskutinio pėdo kirtėjas), jis aukoja savo kraują. Todėl 
tam pačiam ratui, kurie patys save aukoja (atiduoda kraują) gali 
priklausyti ir minėtoji „meškos močia“. Taip pat, kaip skandi- 
navų aukščiausiasis dievas Odinas, pats save perveriantis ietimi 
ir 9 dienas kabantis ant pasaulio medžio Igdrasilo MHM II 242. 
Arba tai duoklė, kad „slenksčio žmogus“ gali būti vilku (stipres- 
niu už Žmogų; turinčiu pranašavimo ar aiškiaregystės dovaną ir 
pan.) arba išpirka, leidžianti pereiti iš vieno būvio (ciklo) į kitą. 

4. Meškos močios nužudymas gali būti traktuojamas kaip 
gaivalo sunaikinimas — viena atkuriamo pasaulio sąlygų. Beje, 
gal ji ne šiaip meška, 0 „marčių instituto“ močia, iš kurios rankų 
vedys gauna žmoną (senesnėje už Veliną epochoje). Kaip dabar 
jaunikį skiria Svč. Panelė Užtarytoja 205, 40. 

Ne vieną sykį ritualo regulos primena, kaip nukapojamos 
slibino galvos, prie smala ištepto Žirgo prilipinama laumė raga- 
na, karštame piene išverda senasis karalius, į ugnies upę įkrinta 
ragana, upės vandenį sriaubdamas persprogsta trolis, sudaužius 
anties kiaušinį nugaišta „juodaknygis“, o kai taip atsitinka, pra- 
sideda, anot N. Vėliaus, „ilgas ir laimingas jaunavedžių gyve- 
nimas“. 


LIMINALUMO RŪŠYS 


V. Turner išskiria du pagrindinius liminalumo tipus: vienas 
susijęs su ardo (status) paaukštinimo, o kitas su ardo permai- 
nymo ritualais. Pirmuoju atveju ritualo subjektas arba neofitas 
negrįžtamai pasislenka iš žemesnės į aukštesnę padėtį ins- 
titucinėje tokių padėčių sistemoje. O antruoju - „dugno“ Žžmo- 
nių grupė arba kategorija laikinai įgyja ir pasinaudoja ritualine 
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valdžia, nugramzdindama žemyn joje buvusiuosius, kurie savano- 
riškai sutinka laikinai nusilenkti ir iškęsti pažeminimus 199, 232. 

Mūsų atveju pasislinkimas gali sietis su vedybomis, kai 
vestuvių virsmo metu mergina iš piemenės* tampa marčia, O 
vyras iš berno (samdinio) — savarankišku šeimininku, ūkininku. 
Socialinėje sistemoje jie viena pakopa pažengia aukštyn. Pirma- 
sis liminalumas atspindi individualaus Žmogaus gyvenimo 
lūžius. Antrasis, anot V. Turner, paprastai „pasižymi kolektyvi- 
niu charakteriu ir dažnai sutinkamas cikliniuose ir kalendori- 
niuose ritualuose, atskiruose, kultūriškai paženklintuose, sezo- 
ninio ciklo taškuose“ 199, 232 (reikia manyti, ir tuose, kurie su- 
siję su Austėjos (aštuonmečio) ciklo pabaiga). 

Pažvelkime, kokie liminalumo tipai atsispindi stebuklinėse 
pasakose. Norvegų austėje „Septynetas kumeliukų“, kai 
Askeladenas veda karalaitę, iš piemens virsta eventualiu kara- 
liaus sosto paveldėtoju (kraičio gauna pusę karalystės). Atrodo, 
kad vestuvių virsmas siejasi su Askeladeno ardo paaukštėjimu. 
Kitas svarbus įvykis, žymintis Askeladeno vestuves - kumeliukų 
atvirtimas princais. Kai Askeladenas išlaiko ištvermingumo eg- 
zaminą, vyriausias kumeliukas jam liepia pasiimti kardą ir taria: 
„Su tuo kardu visiems nukaposi galvas savo vestuvių dieną, ir 
mes vėl virsime princais“ NDL 94. Taip ir atsitinka. Kai visi 
susėda prie vestuvių stalo, jaunikis nueina į arklidę ir nukapoja 
kumeliukams galvas: iš pradžių vyriausiajam, paskui antrajam ir 
taip 1š eilės visam septynetui, paskui prideda kiekvienam 
nukirstą galvą prie kūno ir visas septynetas atvirsta karaliaus 
sūnumis NDL 96. Pastaroji detalė simbolizuoja apačių valdžios 
(piktojo trolio galių) sunaikinimą. Nors tiesiogiai ir nesakoma, 
kad buvo nužudytas trolis, jis praranda valdžią, o jaunikaičiai 
atgauna savo teises (jie vėl atvirsta princais, t. y. tuo, kuo yra 
buvę — valdžios viršūnėmis). Atrodo, kad jų ardas nesikeičia, 
nes jie grįžta į tą patį lygmenį, kuriame buvo prieš piktojo trolio 
burtų pradžią. Todėl galvų nukirtimo negalima tapatinti su ardo 
paaukštinimu. Viena tikra, kad jaunikaičiai atvirsta karaliaus 
sūnumis. Tai reikštų, kad susidūrėme su ardo atkeitimo (at- 
statymo) ritualu. Vestuvės ir valdžios susigrąžinimas (kurią iki 
tol yra užėmę raganius, slibinas, trolis, kipšas, ragana, senasis 
karalius, vyresnieji kvailučio broliai, karaliaus žentai etc.), o 
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neretai ir jų derinys, vyksta tuo pačiu metu, todėl abu liminalu- 
mo lygmenis kartais sunku vieną nuo kito atskirti. 

Vienąsyk ragana (velnias, vilkas ir kt.) valdžią užgrobia, 
kitąsyk valdžia atiduodama (prispyrus reikalui). Priežastys gali 
būti labai įvairios. Svarbu, kad visuomet ragana (velnias, vilkas 
ir pan.) valdžią įgyja tam tikram laikui. Pasibaigus nustatytam 
laikui (prisiartinus Naujiesiems metams?), ragana (velnias, vil- 
kas, slibinas ir t. t.) sunaikinami, o valdžia grįžta herojui (at- 
gaunamas pirmykštis pavidalas: kumeliukai atvirsta princais, 
avis — Ene, aviniukas - Joniuku, veršio snukis - gražiąja seseri- 
mi etc.). 


RITUALO SILPNIEJI 


V. Turner pastebi, kad visuomenė, norėdama apsivalyti nuo 
struktūros sukeltų nuodėmių, silpnumą maskuoja agresyvumo, 
O jėgą — nusižeminimo ir romumo skraiste 199, 247. Tuomet tam 
tikra Žmonių grupė ar kategorija ant pečių užsiverčia ritualinės 
valdžios naštą, o vakarykštė „grietinėlė“ nesipriešindama priima 
jai skirtas patyčias ir pažeminimus. „Labiausiai paplitęs šio ritu- 
alo variantas, kai apačios pradeda mėgdžioti viršūnių elgesio 
stilių ir būdą, kartais net pasisavindamos hierarchiją, kuri 
atspindi tos aukštuomenės tvarką. Trumpai tariant, stipriųjų (ir 
tampančių dar stipresniais) liminalumui oponuoja nuolatinis 
silpnųjų liminalumas“ 199, 232. Panašios apeigos vyksta kultūriš- 
kai paženklintuose kalendoriaus ar sezoninių ciklų taškuose. 

Panagrinėkimte „Vienaakės“ (AT 511) atvejį, kai į kiemą 
užsuka jaunikaitis ir paprašo paskinti obuolių ir pasemti vyno. 
Raganos duktė šį prašymą puola vykdyti pirmoji, bet nieko iš to 
neišeina. Raganaitės silpnumą rodo tai, kad ji nepajėgia nei 
nuskinti obuolio, nei pasemti vyno. Matome, kaip lengvai viską 
padaro našlaitė JBT III 176; IV 190; IV 195; I 323; II 292. Taigi, šis 
pavyzdys slepia du liminalumo lygmenis. Raganos duktė, 
būdama silpna (nes nepajėgia įvykdyti užduoties), laikinai tam- 
pa stipri (kai motinos padedama užima nuotakos vietą), kad 
taptų dar silpnesnė, t. y. būtų nužudyta (paaiškėjus apgaulei, ji 
baudžiama mirtimi). O našlaitė, būdama stipri (ji įvykdo raga- 
nos ir karalaičio skiriamas užduotis: suverpia linus, išaudžia 
audeklą, pasiuva marškinius, priskina obuolių, pasemia vyno ir 
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pan.), laikinai priversta būti silpna, kad vėliau taptų dar stipres- 
nė (pasiekusi brandą išteka ir pereina iš piemenės į marčios 
ardą). Raganaitės atveju susiduriame su silpnųjų, o našlaitės 
atveju su stipriųjų liminalumu. V. Turner tezę: „silpnieji elgiasi 
taip, tarsi jie būtų stiprūs“ iliustruoja ir kiti pavyzdžiai. 

AT 530A: Du chano žentai mėgaujasi hierarchine valdžia, 
o trečiasis - Nerbala, patekęs į chano nemalonę, laikinai esti 
apačioje. Jis — „stiprusis liminalas“, nes atneša princesėms po 
nevystančių gėlių puokštę, pagauna stirną, pagydo chaną, įdeda 
antspaudus kitiems žentams (padaro vergais), įveikia 
užpuolikus ir t. t., o paaiškėjus tiesai, atgauna valdžią (pereina 
į aukštesnįjį lygmenį) ASK 269. 

AT 519: Matiuša Pelenius padeda carui laimėti Nastasjos 
Vachromejevnos ranką. Taip įrodo, kad yra stiprus liminalas. 
Vietoj padėkos karalius nukerta miegančiam Matiušai kojas ir 
jį nustumia iš laivo į jūrą. Būdamas nestiprus, valdovas vaidina 
stiprų ir užima hierarchinį viršų. Pajutusi apgaulę galiūnė Nas- 
tasja carui patiki ganyti karves. Grįžęs gyvas ir sveikas Matiuša 
išveja carą iš karalystės ir veda Nastasją RAK 76 (Matiuša su 
karaliumi apsimaino ardais ir pereina į aukštesniąją pakopą — 
pats tampa karaliumi). 

AT 531: Du liminalumo lygmenis slepia karalaičio, iškelia- 
vusio su tarnu paklajoti po pasaulį, pavyzdys. Aplinkybių ver- 
čiamas karalaitis atiduoda tarnui drabužius, t. y. susikeičia vie- 
tomis: karalaitis tampa tarnu, o tarnas — karalaičiu. Greitai iš- 
ryškėja kas yra kas. Kaip sako lietuviai: Auksas ir pelenuose žiba. 
Tariamas karalaitis nepajėgia įveikti priešo kariuomenės, o tik- 
rasis, pasikvietęs į pagalbą riterį Neregimą, ją per valandą iš- 
muša BVS 147. 

Kai lieka viena liminali būtybė (pajėgi pakeisti ardą, 
stipriųjų liminalumo atstovė), pavyzdžiui, Eglė, o raganos duk- 
ters nėra, tuomet ją atstoja zoomorfinė būtybė: balta žąsis, 
balta avis, balta karvė ar kt. gyvūnas JBT III 394; II 185; LT III 300. 
Tai rodo, kad silpnųjų liminalumas yra reikalingas, procedūri- 
nis, nes tik įveikus gaivalą gali atgimti naujas pasaulis. Zoomor- 
finė būtybė atlieka tą patį vaidmenį, kurį kitu atveju atliktų 
raganos duktė. 

Slinkties laikas. Jeigu tezė, kad vestuvės vyksta per metines 
šventes — teisinga, tuomet austėse turėtume užčiuopti abiejų 
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ritualų — ardo pakėlimo, paaukštinimo I ir ardo atkeitimo, 
atkūrimo II — pėdsakų. Kaip atsispindi šie ritualai: 

— Vėjų motina: jaunėlis Juozapas veda Antrąją Saulę — 
Marių paną (I), o bulius ir trys karvės (nukirtus jų galvas) 
atvirsta žmonėmis (II) DSP 309. 

— Septynetas kumeliukų: jaunėlis Askeladenas tampa kara- 
liumi (I), o 7 kumeliukai (nušniojus jų galvas) atgauna struk- 
tūros teises ir tampa princais (II) NDL 96. 

— Našlės sinus: Ivanas, našlės sūnus, nukerta žirgui galvą, 
šis atvirsta žmogumi (II), o vyresnieji caro žentai Ivanui atiduo- 
da savo turėtą valdžią (I) RAK 114. 

— Dvidešimt sūnų: Chyzo gražuolė išteka (I), o jos brolis iš 
balandžio atvirsta žmogumi (II) OKP 137. 

— Arba tos pačios (!) veikėjos atvirsta mergėmis (ardo 
atkeitimas): iš žuvaitės — Elenytė LRS 139, iš ožio — princesė, iš 
anties — našlaitė, ir išteka (ardo pakėlimas). 

— Vestuvių karietoj iš pradžių važiuoja apsimetėlės nuota- 
kos — raganaitės, o išaiškėjus tiesai - Aneliutė (ardo atkeitimas 
ir ardo paaukštinimas) JBT VI 286. 

— Našlaitė Elenytė ir Joniukas aviniukas: avinėlis paaukšti- 
nant ardą nedalyvauja, nes lieka nevedęs, bet dalyvauja apmai- 
nant ardą, todėl privalo atgauti pirmykštį pavidalą (kai kada dėl 
pateikėjo klaidos taip neatsitinka). Pasakojimo pabaigoje aukso 
kuoja su aviniuku atvirsta žmonėmis (ardo atkeitimas), o Eleny- 
tė ateina į dvarą ir išteka (ardo pakėlimas) LRS 139. 


Laikinos įžvalgos 


+ Saugo, kad niekas nepasiliktų įstrigęs virsme. 

+ Baudžia sulaužiusius ar kaip nors pažeidusius perėjimo 
ritualą (nes kažkaip buvo nusikalsta: be priežiūros paliktas ką 
tik gimęs vaikas, nežibinama žvakė ar pan., vilkas pagrobia 
naujagimį; neleidžia chano sūnui vesti: galbūt buvo sulaužytas 
gimties virsmas (galima spėti), todėl vilkas atideda savo bausmę 
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iki vestuvių. Priešingu atveju vestuvių ritualas grėstų aplenkti 
gimties virsmą. 

+ Kai laidojamas numirėlis, vilkas padeda galutinai įveikti 
mirties virsmą (kai jaunikaitis pasigaili po žemę tąsomo nu- 
mirėlio, sumoka jo skolas ir gražiai palaidoja, netrukus jam į 
pagalbą ateina vilkas (jis prisipažįsta, kad yra tas pats numirėlis) 
ir jam atsilygina — vadinasi, neperėjęs virsmo (nepalaidotas) 
numirėlis dar priklauso vilko sferai). 

— vilkas pamoko, kaip iš šuns atvirsti į Žmogų; Žino, kur 
švenčiami atminai, kur gimė vaikas. [Jis, matyt, veikia tuo metu, 
kai vaikšto persirengėliai su Kalėdų arba Užgavėnių kaukėmis 
(metų sąvartą atitinka slenksčio poziciją užimantis vilkas). Visa 
tai sutampa su tarpine zona, pereinant iš senųjų į naujuosius 
metus (kai ant stogo keliamos akėčios, chaosas, betvarkė, 
atvirkštinė tvarka, antistruktūra). Kai senieji metai jau sunaikin- 
ti, o naujieji dar iki galo nejįsitvirtinę, t. y. sustabdytas ir dar 
nepaleistas laikrodis, ką mes vadiname tarpkalėdžiu (12-os die- 
nų laikotarpis tarp Kalėdų ir Trijų karalių). Siuo metu iš naujo 
kuriamas pasaulis, todėl atliekami burtai, susiję su kiekviena 
tarpkalėdžio diena, slepia kūrybinę galią, yra lemiantys ir 
sakralūs. 

+ Tarpinėje (slenksčio; /imen) fazėje esantys abiejų lyčių as- 
menys vadinami tuo pačiu vilko arba meškos vardu: gimdyvė - 
vilkas, meška; lot. /upa — vilkė, paleistuvė, prostitutė; /upanar — 
viešieji namai; sen. germanų karys berserkr — lokio kailis arba 
ulfhedhinn — vilko kailis; užsibuvęs jūroje — jūrų vilkas; hetitų 
brolys) iš jaunikio pusės - vilkas; lietuvių bernas - meškinas (?) 
(plg. skandinavų bero (bern) — lokys); patekęs į mirties virsmą 
numirėlis — meška ar vilkas, nes į jo įkapes dedami meškos 
(vilko, lūšies) nagai; anot N. Veleckajos, meškos kaukė (meška) 
senoviniu papročiu lydi senius į kitą pasaulį ir kt. 

+ Pasak Aristotelio, Apolono motina Leta, bijodama Heros 
keršto, vilke atbėga iš hiperborėjų krašto į Delfus 117, 96. Čia ji 
pagimdo dvynius: Artemidę ir Apoloną MHM I 107. Leta tapati- 
nama su vilke neatsitiktinai, nes ir lietuvių gimdyvė vadinama 
vilku. 
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+ Be aukščiau minėtųjų vilkų (susijusių su kritiniais 
žmogaus gyvenimo tarpsniais), egzistuoja dar viena grupė, kuri 
ženklina sezonų kaitą — žemės darbų pradžią, rugiapjūtės pa- 
baigtuves, perėjimą iš pavasario į vasarą, Iš vasaros į Žiemą, iš 
senų metų į naujus, t. y. kalendorinius lūžius. Į pastarųjų sąrašą 
patenka „lokių kailiais“ apsirengę žmonės, dalyvaują pirmojoje 
orėje (ji atitinka perėjimą iš žiemos į vasarą) 166, 58; Meklenbur- 
go apskrities (Vokietija) gyventojai vilku vadina paskutinį dar 
nenukirsto javo ruoželį, o apie jį kertantį žmogų sako: „Jis 
sugavo vilką“, — rugių, kviečių arba miežių, atsižvelgiant į javus. 
Vilku, o kalba eina apie rugius, vadinasi, Rugių vilku vadina ir 
pjovėją, sukirtusį paskutinį pėdą. Daugelyje Meklenburgo sri- 
ties apylinkių toks žmogus privalo parodyti savąją — vilkiškąją — 
prigimtį: apsimesti, kad ruošiasi kąsti javapjūčio bendrams, 
pamėgdžioti vilko staugimą ir t. t. Atitinkamai vilke vadinama 
paskutinį pėdą surišusi moteris. Pravardė išlieka visus metus. 
Kartais jai tenka konkretus Rugių arba Bulvių vilkės vardas. 
Tačiau jį reikia pateisinti. Riugeno saloje tariamoji vilkė, vos tik 
įžengusi per slenkstį, stengiasi įkąsti šeimininkei ir tarnaitei, o 
už tai gauna didelį mėsos gabalą. Buiro apylinkėse (Kelno 
sritis) kažkada egzistavo paprotys paskutiniam pėdui suteikti 
vilko pavidalą. Iki kūlės pabaigos jis buvo laikomas aruode, o 
paskui grąžinamas šeimininkui 203, 420; Lenkijoje per Kalėdas 
visur vedžiojamas Žmogus su užmestu ant galvos vilko kailiu, po 
namus nešiojama vilko iškamša ir renkami arbatpinigiai. Kar- 
tais kalėdoja apsikaišęs lapais bernas, pravarde Vilkas, kuriam 
mokama duoklė 203, 421; Cekijoje, Slovakijoje, Lenkijoje per 
Kalėdas šokdinamas „lokys“. Paprastai persirengėlis būna apsi- 
raizgęs Žirnienojais, o kartais dėvi tikrą lokio kailį. Salia jo būna 
ir vilko kaukė 170, 227. Per Užgavėnes vakarų slavai ir kt. tautos, 
be kitų zoomorfinių būtybių, vėl vaizduoja lokį bei vilką 169, 203 
(227) (238) ir t. t. 

+ „Meškos mamužės“ ir „vilko tėvelio“ šakos (mergvakario 
dainoje „Lėk, sakalėli, per ežerėlį“ — LDK V 811), „meškos ir 
vilko“ vestuvės (dainose apie Žvėrių vestuves — LDKK) leidžia 
įtarti, kad iš pradžių šie pavadinimai simbolizavo atskiras lytis: 
merges - meškos, bernus - vilkai, tačiau ilgainiui buvo užmiršti 
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ir suplakti į viena (pavyzdys: lietuvių nėščia moteris ir germanų 
karys vadinami ir vilku, ir meška). 

+ Kadangi Apolonas siejamas su vilku MHM I 93-94, o Ar- 
temidė — su meška MHM I 107, todėl dieviškiesiems dvyniams, ko 
gero, skirta „slenksčio žmonių“ (vilkų ir meškų) globa. Nes gali- 
ma Artemidės etimologija - meškų deivė, juolab kad Braurono 
Artemidės žynės atlikdamos ritualinius šokius apsisiausdavusios 
meškų kailiais ir tapdavusios meškomis MHM I 107, o Apolonas 
vadinamas vilkiniu - lyceios, arba tiesiog vilku MHM I 93. Neat- 
mestina prielaida, kad tai tipiški virsmo dievai. Iš pradžių jų 
veikla galėjo būti griežtai reglamentuota. Tarkime, Artemidė 
globojo moteris (meškas), o Apolonas — vyrus (vilkus), kol by- 
rant graikų civilizacijai, abu zoomorfiniai pavidalai susiliejo į 
vieną. Ar turėjo lietuviai savuosius virsmo dievus, kol kas gali- 
me tik spėlioti. 

+ Didžiausioms metinėms šventėms (kalendoriniams lū- 
žiams), kai rengiamos mugės, būdinga ypač aktyvi „slenksčio 
žmonių“ veikla: pirklių (prekybinių sandorių sudarymas), nuo- 
takų (kaip potencialių „meškų“) demonstravimas ir apžiūra, jų 
pasirinkimas ir bandomosios arba tikros jungtuvės, elgetų 
(pjaunančių išmaldos derlių), kišenvagių ir kelio plėšikų (ty- 
kančių grobio) sambūriai, meškininkų, juokdarių, akrobatų pa- 
sirodymai, muzika, turgaus šurmulys, triukšmas, sūpuoklių 
(karuselių) įrengimas (stengiantis išlyginti (pašalinti) išaugusias 
chaoso jėgų įtampas) ir kt. 

+ Ryškus vaisingumo, erotinis, giminės pratęsimo, nėštu- 
mo, kūdikių globos, gydymo, muzikalumo, tvarkos saugojimo, 
apdovanojimo turtais pradas liudija apie vilko ir Austėjos (Ve- 
neros) priklausymą tai pačiai slenksčio fazei ir paaiškina, kodėl 
Vakarinė vadinama Vilko vardu 142, 4. 


3 SKYRIUS 
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i. NUSICEIOIMAS Į ADAČIĄ 


Profesoriaus postulatas 
Marčios vieta 
Septyneri vartai 
Vilko karūna 
Inanos kelionė 
Idos akmenys 
Devyni vakarai 
Nusileidimo trukmė 
Turpiuko mirtis 
Dunojaus etimonas 
Auksinis plaukas 
Mirusiųjų valdžia 
Slibino veikla 
Kokoso riešutas 
Indros žaibas 
Raganos dukterys 
Latvių raitelis 
Mergų mamulytė 
Žiežulos žirgas 
Azovo amazonės 
Trobelė ant vištos kojos 
Žalčio oda 
Kupiškėnų žvalgas 
Laikinos įžvalgos 





fl not įžymaus etnologo N. Vėliaus, jaunikis nuotaką gauna iš 
velio — mirusiųjų karalystės. Savo veikale apie chtoniškąją mi- 
tiką jis atkreipia dėmesį į pasakas: „Merga —- ragana“, „Slibino 
jaunoji“, „Slibinas jaunavedžių kambaryje“, „Ištikimas tarnas“, 
„Dėkingas numirėlis“ ir kitas, kuriose piršlys (senukas, šventa- 
sis, ištikimas tarnas) pirmąją vestuvių naktį „išvaro“ iš merginos 
velnius, iškrato bjaurybes (žalčius, gyvates, rupūžės), užmuša 
jaunavedžių miegamajame pasislėpusį slibiną, žaltį ir pan. O 
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išvadavus merginą iš velnio (ožio, meškos, slibino ir kt.) buvei- 
nės, tuoj įvyksta vestuvės, arba išvarius, užmušus velnią (žaltį, 
slibiną) pirmąją vestuvių naktį jaunavedžių kambaryje praside- 
da laimingas sutuoktinių gyvenimas“ 117, 152. 

Priklausomumą mirusiųjų pasauliui, regis, gali liudyti ne- 
įprasta jo lokacija ir zoomorfinis mergės pavidalas. Kokiu būdu 
bernas suranda nuotaką, iliustruoja motyvas AT 402: Į pasaulį 
išeina trys broliai. Tačiau girioje kvailys ant kažko užsivėpso ir 
atsilieka nuo brolių. Prieina urvą, įlenda jo vidun, braunasi gilyn 
ir gilyn, kol atsiduria prie durų. Atidaro jas, veizi — gražus, 
puikus kambarys. Yra durys ir į kitą kambarį. Įslenka į antrą, tas 
dar gražesnis, viduryje aslos bestovinti kėdė, o ant tos kėdės 
kirminas susiraitęs LT III 342; medžiotojas miške užeina namą, 
pilną panų. Jų šeimininkė pasako, kaip jis galįs surasti sau 
žmoną. Girdi, kai jis eisiąs pjauti rugių, atšliaušianti gyvatė. 
Jaunikaitis turįs prispausti jos buožę ir kapoti rykštėmis tol, kol 
gyvatė atvirsianti į paną. Tuomet jis privalo ją apdaryti motinos 
vestuviniais drabužiais ir parsivesti į namus BPL 73; kvailutis 
Možekas iškeliauja ieškoti nuotakos. Ziūri — kelio pakraštyje 
auga senas gluosnis. Girdi — kažkieno balsas siūlosi į pačias. 
Možekas dar kartą apsidairo, bet ir dabar nieko nemato. Zvilg- 
teri į gluosnio drevę, ogi ten — ilga, bjauri, nuodinga gyvatė, 
iškišusi dvišaką liežuvį. Ji liepia grįžti į namus ir pradėti ruoštis 
vestuvėms SST 146. 

Taigi, nauja virsmo kokybė akivaizdi: mirusiųjų pasaulyje — 
bjauri gyvatė, o po vestuvių (įvykus prisikėlimui) — nuostabaus 
grožio karalaitė. 


MARČIOS VIETA 


Tautosakoje pateikiama labai daug medžiagos apie mergės 
viešnagę pasaulio apačioje. Nors niekada tiesiogiai nepasako- 
ma, kad tai apačia arba mirusiųjų pasaulis. Paprastai marti 
įvardijama jūrių, vandens arba marių pana, marių dugnas - jos 
buveine, nusileidimas į apačią tapatinamas su visuotiniu gedulu 
(kai kupriukas nenumano, kaip ją sugauti, žirgas pataria: „Ka- 
da saulė leidžiasi, tada panos iškyla iš marės, šoka į aukštą 
[aukštį], spindulius saulės gaudydamos. O tu josi jų šešėlium iš 
užpakalio, kaip tik be kasos viena iš jų tešoks į aukštą, o tu 
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tykodamas iš užpakalio pagriebsi ant savęs, bo jos iš to smarku- 
mo ūžimo marės nepajunta, kad ir sugauna kas“ DSP 78. Jonas 
skrenda į dangų, kad sužinotų, kodėl tokios markatnos (liūdnos, 
apsiniaukusios) dienos. O Dievas paaiškina, kad pana yra pa- 
skendusi marėse, todėl želaunios dienos DSP 320. Arba „mažasis 
brolis prijoja didelį miestą, ir tame mieste visi namai su želaba. 
Injojęs į miestą, klausia, dėl ko čia visur teip rūstai. Jam atsako, 
kad karalaite ant mirties yra nusūdyta - smakas turės ją praryti“ 
JBT VI 310). 

Ritualo kūrėjai jungtuvių apeigoms skiria pagrindinį 
dėmesį. Jiems tai labai svarbu. Tad atėjo laikas pakalbėti apie 
marčios vietą pasaulio modelyje. AT 531 tekstuose jaunėlis, 
atsilikęs nuo brolių, ant kelio randa aukso plunksną, kiek pa- 
jojęs - aukso pasagą, o galiausiai - aukso kasą. Daiktai simboli- 
zuoja trinarę pasaulio vertikalę. Aukso plunksna — paukštį, 
kuris iškilęs į trisdešimties mylių aukštį virš didžiausio kalno 
(oras), pasaga — žirgą (žemė), o kasa — paną, „išeinančią iš 
jūros“ (vanduo) JBT VI 319; gruzinų tautosakoje motina sūnui 
liepia eiti prie upės ir kasdien į ją mesti po grūdą - rasiąs sau 
pačią. Jaunikaitis dvidešimtą dieną įmeta dvidešimtą grūdą ir iš 
vandens išlipa mergaitė GDB 102; AT 313C: atsivijusi kadžio* 
žmona užkeikia savo dukrą, kad ji išbūtų jūros puta trejus 
metus, tris mėnesius, tris savaites ir tris dienas. Pasibaigus 
užkeikimui, išlipa iš jūros mergaitė, susiranda medžioklį ir iške- 
lia antras vestuves GDB 227. 

Karo dainoje „Per tiltą jojau, nuo žirgo puoliau“ prie gu- 
linčio žemėje bernaičio iš karaliaus darželio atskrenda trys ge- 
gužytės. Viena nutupia prie kojų, antra - prie galvos, trečioji — 
prie širdužės. Marti prie kojų, sesuo prie galvos, mamužė prie 
širdužės 57, 98. Marti gedi tris nedėlužes, sesuo — trejus mete- 
lius, o mamužė, seniausioji, - visą savo amželį. Gegužės, atskri- 
dusios iš karaliaus (o gal ir paties Dievo) darželio, nėra papras- 
tos. Jos simbolizuoja atskiras socialines grupes, kurios išsidėsto 
įvairiuose lygmenyse. Marti užima pasaulio apačią (tupi prie 
bernelio kojų), motinai priklauso pasaulio vidurys (širdis), o 
seseriai — viršus (galva). Pasikeitus socialinei moters padėčiai, 
regis, keičiasi ir jos vieta pasaulio ašies atžvilgiu. Pereidama į 
marčios ardą, mergė leidžiasi į apačią, o tapusi motina - kyla į 
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vidurį (centrą) (kai po mirties deginama laidotuvių lauže, per- 
sikelia į pasaulio viršų. Sitaip ji baigia kelionę pasaulio ašimi, 
atkuria pasaulį ir išsaugo savo gyvastį). 


SEPTYNERI VARTAI 


Kad nusileistų į pasaulio apačią, mergė kartais privalo 
įveikti 7 upes. Kaip tai vyksta, regime labai retoje mitinėje 
sakmėje „Vilko karūna“ (AT 425A). Mainais už karūną ką tik 
gimusią dukrą eigulys pažada vilkui. Duktė užauga. Vilkas 
užsiverčia ją ant nugaros ir lekia. Perneša per vieną upę, išpurto 
išpurto, kad ji nieko su savim neturėtų, ir vėl neša. Perneša per 
antrą — ir vėl išpurto. Taip jis ją perneša per septynias upes ir 
vis, per kiekvieną upę pernešęs, išpurto. Pernešęs per septintąją 
ir gerai iškratęs, paleidžia ją miške. Toli matosi namai. Ji eina 
jų link. Pilna žemė varlių, rupūžių, gyvačių, driežų ir kitų bjau- 
rybių. Vos ne vos per jas išbrenda. Įvirsta trobon, ten - stovi 
lova. Ji atsigula ir užmiega. Vidunaktį atšleivoja meška, atsigula 
šalia 1r laiko ją apsikabinusi iki ryto. Tuomet vilkas užsimeta ją 
ant nugaros ir vėl parneša pas tėvus. Tėvai, sužinoję, kaip jai 
ten ėjosi, labai nuliūsta. Atkiutina močiutė — jos pribuvėja ir 
pataria, kad ji su savimi pasiimtų skustuvą. 

Vakare atbėga vilkas, užsiverčia mergę ant nugaros ir lekia. 
Perneša per vieną upę, išpurto išpurto, bet nieko neranda, ir vėl 
neša. Taip jis perneša per visas septynias upes ir vis, per kiek- 
vieną pernešęs, atidžiai iškrato. Tuomet paleidžia miške. Ji vėl 
per visas bjaurybes: varles, gyvates, driežus, rupūžes pareina į 
trobikę. Vidunaktį įslenka meška ir atsigula šalia jos lovoj. Ir 
taip tvirtai ją apkabina, kad pasijudinti negali. Kai anoji 
užminga, merga ištraukia iš plaukų kuodo skustuvą ir papjauna 
mešką. Tuojau tie namai pavirsta į labai gražius rūmus. Paskui 
ji nupjauna meškai visas keturias kojas. Atbėga vilkas. Ji pagrie- 
bia vieną meškos koją ir kaip duos su ja vilkui — vilkas pavirsta 
labai gražiu jaunikaičiu. Su antra kaip šers per medžius — 
medžiai palieka kareiviais. Su trečia kaip trinktelės — iš medžių 
pribyra žirgų, o su ketvirta — raguočių. Privažiuoja vežėjas labai 
gražia karieta. Ji su jaunikaičiu grįžta pas tėvus, pasiima karūną 
ir iškelia vestuves LT III 330. 

Eigulio dukters kelionė pas Mešką primena šumerų Inanos 
kelionę. Sumerų tekstai, mus nukeliantys maždaug 4000 metų““ 
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atgal, kalba apie Inanos kelionę pro 7 vartus. Dangaus valdovė 
Inana apsirengia puikiais karališkais drabužiais, pasipuošia sep- 
tyniomis „dievų teisėmis“ ir sustoja priešais mirties deivės Ereš- 
kigalės rūmus iš lazurito. Si įsako vyriausiajam sargui Nečiui 
praleisti atvykusią seserį. Ties pirmaisiais vartais deivei nuima- 
ma „Jygumų karūna“, vadinamoji šugura. 

Tai pasikartoja dar šešissyk, nes ties kiekvienais vartais iš 
Inanos atimama vis nauja drabužių ir brangių dieviškųjų papuo- 
šalų dalis. Prie paskutiniųjų požemio karalijos vartų ji netenka 
karališkojo apdaro - palos. Nuoga, žemai nusilenkusi Inana 
stoja prieš soste sėdinčią Ereškigalę ir septynis anunakius — 
teisėjus. Sie paskelbia nuosprendį. Ziaurūs teisėjai meta į ją 
„mirties žvilgsnį“. Jų žodžiai „sukelia sielos kančias“ 1 Inana 
krinta negyva, o jos kūnas pakabinamas ant mieto 5, 222-223. 

Eigulytė turi įveikti septynias upes, o dangaus valdovė 
Inana kol pasiekia mirties karaliją — septynerius vartus. Ties 
kiekvienais vartais iš deivės atimama drabužių arba papuošalų 
dalis. Prie kiekvienos upės purtoma (kad nieko neįsineštų į 
mirties karaliją) ir eiguliukė. Tą „purtimą“, regis, irgi reikia 
suprasti kaip prievartinį ankstyvesnės socialinės padėties sunai- 
kinimą, pervedimą iš struktūros į /imen būseną. Vieną lydi 
vyriausias sargas Netis, kitą — vilkas. Vienu atveju požemio 
karaliją ženklina žiaurūs teisėjai - anunakiai, kitu —- miške šliau- 
žiojančios gyvatės, driežai, rupūžės, varlės ir kitos bjaurybės, 
per kurias nėra kur kojos pastatyti. Mirties deivei Ereškigalei 
tolygi eventuali mirties deivė Meška. 

Sumerų Inana, kol pasiekia mirusiųjų karalystę, praeina 7 var- 
tus; eigulio duktė — 7 upes LT III 330; dabartiniuose lietuvių papro- 
čiuose jaunoji nešama per 7 tiltus, nors, etnografų teigimu, tai 
„naujas dalykas“; Jono Malalos kronikoje minimas Sovijus, kuris 
leisdamasis į pragarą turi įveikti 9 vartus; karakalpakų austėje 
„Jauniausiasis sūnus“ į požemį, kuriame gyvena visų gyvačių pa- 
dišachas, jaunėlis patenka tiktai perėjęs 6 vartus. Be to, juos sau- 
go viena už kitą baisesnės gyvatės KLA 9-15. Taigi visais atvejais 
kalbama apie perėjimą pro 7 (6) arba 9 vartus. Pastaroji ypatybė 
rodo šio proceso sudėtingumą. Vadinasi, herojui neužtenka įveik- 
ti vienų durų. 

Idos Stankevičiūtės atrastos akmenų grupės po 9 akmenis 
Neries upėje verčia manyti, kad ir jie yra tų pačių 9 vartų, 
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vedančių į anapusinį pasaulį, dalis. Prielaidą, kad mirusysis į 
kitą pasaulį turėdavo išeiti upe (per vandenį), ji grindžia ir kitų 
autorių pastebėjimais: „Gintaras Beresnevičius mini, kad lietuvių 
pasakoje, kur į pragarą nuėjusiam reikia lįsti pro devynias krosnis, 
kaip ir Sovijaus mite, kur jis skverbiasi pro aštuonerius vartus, tik 
pro devintąją krosnį jam pasiseka įeiti pragaran. Per tiek pat vartų 
į anapusinį pasaulį tenka eiti ir šamaniškoje kultūroje, kitur įėjimą 
į vidurinį pasaulį (žemę) saugo devynios lydekos. Vladimir ITo- 
porov, kalbėdamas apie skaičiaus „devyni“ reikšmes, rekonstruoja 
devynių raganos sūnų, trukdančių sesei nueiti pas kažkur toli (ne 
čia) esančius brolius, motyvą. Minėtos knygos išnašose jis taip pat 
mini septynis arba devynis slenksčius, trukdančius plaukti upe.“ 

Panašų atvejį tyrinėtoja aptinka ir Neries upėje. Zemiau 
didelių pilkapynų kompleksų ties Grabijolais, Karmazinais ir 
Volais upėje yra akmenų grupių po devynis akmenis. Aplinki- 
niai šiuos akmenis vadina užkeiktomis (prakeiktomis) veselio- 
mis, t. y. įsivaizduoja juos esant akmenimis paverstais Žmonė- 
mis. Sie akmenys - žmonės, tarpinėje erdvėje tarp pasaulių. 

Etnologė mano, kad kalbant apie devynis akmenis vande- 
nyje, minėtinas prie Neries užrašytas tikėjimas, kad per devynis 
akmenis persivertęs vanduo išsivalo. Lygiai toks pat tikėjimas 
žinomas ir Latvijoje. Tad, anot I. Stankevičiūtės, galima manyti, 
kad upe į kitą pasaulį keliaudama ir per devynis akmenis per- 
plaukusi vėlė išsivalo, išsilaisvina, pereina ribą 99, 10. 

Pagaliau net mergvakaris Gervėčių apylinkėse vadinamas 
devyniais vakarais: „Devyni vakarai subatoj - ateik“ 59, 166. Iš viso 
to, kas pasakyta, reikia suprasti, kad devyni vakarai — 9 vartų 
atitikmuo. Mergelė į pasaulio apačią, ko gero, pereina ne iš 
karto, o per tam tikrą laikotarpį - devynias dienas. Ji, tarsi 
Inana, pamažu atsisako savo žemiškojo apvalkalo. O apie virs- 
mo pradžią, regis, pirmiausia signalizuoja per mergvakarį pa- 
leidžiami plaukai. 

Per Seštines — Kristaus žengimo į dangų šventę, kuri šven- 
čiama praėjus 40 dienų po Velykų, Italijoje egzistuoja „per- 
žengimo per vandenį“ paprotys. Tie, kurie jo laikosi, privalo 
perbristi upės ar šaltinio vandenį 7 kartus 169, 27. Svedijoje 
tikima, kad šią dieną „drakonas, slepiantis brangenybes ir 10- 
bius, atveria juos“, 0 žuvų laimikiai didesni negu kurią kitą 
metų dieną 169, 120. 
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Kinų tikėjimuose „Vyravo įsitikinimas, kad kiekvienas vaikas savo 
gyvenime turi praeiti pro tam tikrą vartų skaičių. Tačiau pro kiekvienus 
vartus galima praeiti tik po tam tikrų išbandymų. Buvo manoma, kad tai 
dvasių išbandymai. Jos kankindavo ir trukdydavo praeiti. 

Kiekvieneri vartai turėdavo savo pavadinimą, kaip antai — auksinės 
vištos vartai, šimto dienų vartai, penkių demonų vartai, geležinės gyvatės vartai, 
baltojo gyvulio vartai ir t. t. Juos reikia pasiekti per griežtai nustatytą laiką 
ir praeiti esant tam tikroms prielaidoms. Leidimo vaidmenį galėdavę atlikti 
įvairūs amuletai, mažos figūrėlės, magiškieji slaptažodžiai. Jeigu šešiolikos 
metų sulaukęs jaunuolis praeidavo pro visus vartus, jis įgaudavo pasitikėji- 
mo savimi, nes žinodavo, kad piktosios dvasios jo jau nebepersekios. 

Tėvai gyveno nuolat bijodami, kad ragana nepavogtų jų kūdikio. Kai 
kuriose Kinijos srityse buvo įsigalėjęs paprotys praėjus trims dienoms po 
vaiko gimimo protėvių dvasioms aukoti gaidį. Vaikus dažnai šaukdavo gyvulių 
vardais, manydami, kad apgausią piktąsias dvasias“ 78, 23. 


NUSILEIDIMO TRUKMĖ 


Beveik visuose pavyzdžiuose kartojasi magiškasis septyne- 
tas arba devynetas. Iš esmės tai negali būti atsitiktiniai sutapi- 
mai. Bandydami atsakyti į klausimą, ką reiškia vartų sąvoka, 
iškeliame prielaidą, kad vartai (upės, tiltai) atitinka dienas, ir 
atvirkščiai, dienos — vartus. Vadinasi, įvairiuose virsmo ritualuo- 
se minimi vartai simbolizuoja dienų skaičių, per kurį individas 
nusileidžia (patenka) į mirusiųjų pasaulį. Keldami hipotezę re- 
miamės „gyvais“ pavyzdžiais, kurie parodo, kiek reikia dienų, 
kad būtų sunaikinta Sigutės arba Turpiuko senelių gyvastis. Jau 
esame minėję, kad našlaitę saugo lokapalai. Kol ji 6 koordi- 
načių apsuptyje, tol jai niekas negresia. Todėl sumaniusi 
nužudyti Sigutę, ragana privalo pirma nudaigoti kalaitę — na- 
šlaitės 6 dalių pasaulio sargą. Iškasusi po slenksčiu duobę ir 
pripylusi Žarijų, ragana kasdien vilioja Sigutę į pirkią, kur kve- 
pia šilta duona ir rūgšti gira. Apie pavojų praneša kalaitė. Todėl 
ragana, norėdama įveikti našlaitę, pirmą dieną čiurelę uždaro į 
kamarą, antrą — išsuka pirmutinę kojytę, trečią — antrąją kojytę, 
ketvirtą ir penktą — paskutines dvi kojytes, šeštą — ištraukia 
liežuvį. Kai nebėra, kam perspėti, (7-ąją dieną) Sigutė eina, 
įpuola į duobę ir sudega LT III 432. 

Pasakojime apie babaušius analogišką 6 dalių pasaulį sim- 
bolizuoja integralus lokapalas - šuniukas Turpiukas, o pasaulio 
centrą — mergytė. Vieną vakarą prie trobelės iš kanapių stiebų 
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atlekia babaušiai ir šaukia: „Plėškim kanapes, ėskim senelius, 
griebkim mažutę mergaitę!“ Suniukas Turpiukas taip loja, taip 
loja, kad atgraso puolančius babaušius. Senelis sako: „Turpiu- 
kas loja, negaliu užmigti, jei tik ryto sulauksiu, uodegą jam 
nupjausiu!“ Iš ryto atsikelia ir nurėžia uodegą (praranda pa- 
saulio apačios apsaugą). Kitą naktį šuniukas vėl loja ir gina 
namus nuo babaušių. Todėl negalėdamas užmigti senelis 
pasižada: „Jei tik ryto sulauksiu, jam vieną kojytę nupjausiu.“ 
Rytą senelis nupjauna šuniukui vieną kojytę (netenka vienos (iš 
keturių) pasaulio šalies globos). Vakare atlekia babaušiai ir tai- 
kosi suėsti senelius, ir pagrobti mažutę mergytę. Turpiukas taip 
loja, taip loja, kad babaušiai pabėga. Senelis sako: „Suniukas 
Turpiukas loja, negaliu nei sumerkti akių, jei tik ryto sulauksiu, 
jam antrą kojytę nupjausiu.“ Rytą senelis nupjauna šuniukui 
Turpiukui antrą kojytę. Vakare atbėga babaušiai ir šaukia: 
„Eskim senelius, griebkim mažutę mergaitę!“ Bet Turpiukas 
taip loja, taip loja, kad babaušiai vos spėja pasprukti. Senelis 
sako: „Suniukas loja, užmigti negaliu, jei tik ryto sulauksiu, jam 
trečią kojytę nupjausiu.“ Rytą nupjauna senelis šuniukui trečią 
kojytę. Vakare atbėga babaušiai ir šaukia: „Ėskim senelius, 
griebkim mažą mergytę!“ Šuniukas Turpiukas taip loja, taip 
loja, kad babaušiai vos pasprunka. Senelis dejuoja: „Turpiukas 
loja, užmigti negaliu, jei tik ryto sulauksiu, jam ketvirtą kojytę 
nupjausiu.“ Rytą nupjauna senelis šuniukui Turpiukui ketvirtą 
kojytę (baigiama naikinti visų 4 pasaulio dalių apsauga). Vakare 
vėl atlekia babaušiai ir šaukia: „Eskim senelius, griebkim 
mažutę mergytę!“ Bet šuniukas Turpiukas taip loja, taip loja, 
kad babaušiai pabėga. O senukas ir sako: „Suniukas Turpiukas 
loja, užmigt negaliu, jei tik ryto sulauksiu, jam galvą nupjausiu.“ 
Rytą nupjauna senelis šuniukui Turpiukui galvytę (pasaulio 
viršaus apsauga). Pagaliau būtų galima laukti, kad senelis ramiai 
išsimiegos, bet... vakare atbėga babaušiai, pamato, kad šuniukas 
Turpiukas jau be galvos, praryja abu senelius, mergytę įkiša į 
maišą ir išsineša ASR 142. Taigi, norint nužudyti individą, visų 
pirma sunaikinamos jo pasaulio (kosmo) sudedamosios, kurias 
ženklina kalaitė, kiškutis arba kitas integralus lokapalas. 
Sigutę ir Turpiuko senelius mirtis ištinka septintąją dieną. 
Vis dėlto greičiausiai būta ir kito, daug archajiškesnio, 9 dalių 
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modelio. Kai pasaulio vertikalioji ašis ženklinama penkiais taš- 
kais (kaip ir horizontali plokštuma), o jų centrai sutapdinami. 
Turime pagrindo manyti, kad šiuo atveju herojų mirtis ištinka de- 
vintąją dieną. Plg. vėlės vaišinimo puotas lietuvių namuose tre- 
čią, šeštą, devintą (ir keturiasdešimtą) dieną po mirties arba 
tikėjimą, kad „mirusiųjų vėlės trečioj dienoj po mirties grįžta į 
namus, vaikščioja po kambarius, slankioja naktimis prie gyven- 
tos vietos“, paskui po trijų dienų vėl grįžta atgal 122, 458. AT 451A 
austėse 9 dalių pasaulio modelį suponuoja nuolatinis šio skai- 
čiaus kartojimasis: 9 langai, 9 stalai, 9 puodai, 9 bliūdai, 9 šaukš- 
tai, 9 broliai JBT I 59. Tuomet Elenytės integralus (8 dalių?) 
lokapalas kiškutis sunaikinamas nusukant jam (uodegytę) kojas, 
ausis ir galvytę, t. y. aštuonias kosmo sudedamąsias (praleistas 
uodegytės simbolis) JBT II 296. 


DUNOJAUS ETIMONAS 

Rūpimą mergės nusileidimą į pasaulio apačią atspindi ir 
vestuvinės dainos. Pirmiausia dėmesį patraukia Dunojaus pava- 
dinimas. Kodėl jis čia minimas? Kaip keičiasi jo simbolika? Ar 
jo svarba visais apeigų tarpsniais vienoda? 

Pažintuvių dainose V 26 kelionė per Dunojų dar tolima ir 
nereali. Motina dukrą siunčia „Dunojin vandenėlio“. Mergelė 
nepaklauso ir nueina į marių pakraštį. Papučia šiaurus vėjas, 
atliūliuoja laivė, kurioje sėdi bernelis. Jis kviečia pas save, bet 
mergė atsisako plaukti LTR 2847 (35); LLD II 77. Sužinojusi, kas 
įvyko, motina labai užsirūstina ir išbara dukrą. 

Kodėl ji barasi, pursloja, jeigu pati siuntė į Dunojų? Vadi- 
nasi, ši upė slepia ne vien fizinę vandens prasmę. Matyt, kur kas 
svarbesnė — mitinė. Kyla įtarimas, kad šį fragmentą reikia skai- 
tyti kitaip. 

Besirutuliojančioje apeigų rėdoje kelionė per Dunojų iš ne- 
aiškios nuojautos pamažu virsta realia, apčiuopiama, neišvengia- 
ma. Sutartuvių dainoje „Putino girelėj augo stadulėlė“ (V 469) 
mergelė putinėlį lenkia, keltininką šaukia: Perirk mane jauną, Per 
gilų Dunojų LTR 205 (54); siūlo užmokėti muštais dorelėliais, o 
bernelis reikalauja jos vainikėlio, aukso galionėlio — LTR 1999 
(100); aukso žiedelio — LTR 2749 (28); LLD IV 38. Mergė jau aiškina- 
si perkėlimo per Dunojų sąlygas. Ji dar neįšokusi į luotą. Ji tebe- 
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rymo marių pakrašty. Bernelis atsako, kad perkėlimo kaina - jos 
vainikėlis, t. y. jos jaunos dienos, jos grožis, ji pati. 

Tačiau artėja vestuvių kulminacija. Ir neužilgo su liūdesiu 
pastebime, kad mergė jau pagrobta, o ją nešasi sraunūs Duno- 
jaus vandenys. Mergvakario dainoje „Lėk, sakalėli, per ežerėlį“ 
(V 811) per Dunojėlį laivelis plaukia, o tame laivelyje sėdi 
mergelė, galvą šukuoja žuvų šukelėm, marių putelėm burnelę 
prausia ir gailiai verkia LTR 3459 (106); LLD V 153-154. Vadinasi, 
nusileidimas įvyko. 

Prieiname prie išvados, kad lietuvių dainose pasaulio apa- 
čią atstoja neaprėpiami mitiniai vandenys. Lietuviai yra išsau- 
goję ir jų vardą. Tai garsusis Dunojus arba mirties upė, kuri iš- 
plukdo (ištekina) iš namų mergę. Ir niekuomet nebegrąžina. 

Sąlytį su pasaulio apačia praplečia paleistų plaukų, laivelio, 
šiauraus vėjo, žuvelės, tinklo, marių putelių ir kt. įvaizdžiai. Ne 
išimtis ir luoto pavadinimas. Rytų Lietuvoje žinomas jo slaviz- 
mas - dušegubka. Pažodžiui - sielažudys. Etnologas Juozas So- 
rys taikliai pastebi, kad būtent šis pavadinimas gali liudyti ritua- 
linį luoto ir mirusiųjų pasaulio ryšį 50, 10. Ir tai ne vienintelė 
sąsaja. Kai kurie tyrinėtojai (Artūras Suliokas) randa analogiją 
tarp luotelio ir senųjų kanklių. Neatmestina prielaida, kad pir- 
maisiais kanklininkais būdavę žyniai - magiškojo lygmens ats- 
tovai, giesmėmis garbstinę mirusiuosius. 


AUKSINIS PLAUKAS 

Kodėl toks didelis dėmesys per jungtuvių apeigas skiriamas 
merginos plaukams? Jie dažnai minimi tautosakoje ir aprašomi 
papročiuose. Mergina į upelio vandenį sviedžia sruogą plaukų; 
ji sėdi laively ir plaukus šukuoja; marių panos plaukas, įvyniotas 
į riešuto kevalą, tarsi žvaigždė didžiausia, žiba marių vidury; 
pasodintai nuotakai ant kubilo, užtiesto išvirkščiu kailiu, 
paleidžiami plaukai. Unikaliose austėse AT 516B mergelės 
pamestas auksinis plaukas beveik visuomet atsiduria vandeny- 
je: Juozapas randa žmonos plauką, užkibusį ant erškėčių krū- 
mo, įdeda jį į riešuto kevalą ir įmeta į marias DSP 311; maudy- 
damasi plauką pameta princesė. Jį praryja Žuvis, o pastaroji 
patenka į žvejų tinklus CC 225; kai princesė plauna galvą, vienas 
plaukas nukrinta į upę, nuplaukia pasroviui ir įsivelia į vandens 
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ratą KTJ 71; kai jaunikaitis užlipa ant kalno ir prisitaiko šauti į 
elnią, lazda su užvyniota auksinių plaukų sruoga išslysta iš jo 
rankų ir nurieda žemyn, į gilų tarpeklį OKP 150. Taigi, kokia šio 
reiškinio prasmė? 

Juozapo įmestą kevalą, kaip žvaigždę, spindinčią marių vi- 
dury, pamato karaliūnas - raganos giminaitis (jinai jam bobutė). 
Galbūt net mokąs lydyti auksą, bet kur kas realiau, valdąs 
milžiniškos vertės turtus (žada nulieti aukso lopšį, todėl dėl šios 
priežasties Algirdas Julius Greimas jį klaidingai sieja su kalveliu 
48, 144); princesė vandenyje pameta plauką, o jis patenka vienam 
žvejui. Sis išmatuoja jo ilgį - 7 jūros sieksniai ir 7 plaštakos — ir 
nuneša jį karaliui. Karalius paskelbia, kad už princesę - to plau- 
ko savininkę - jis atiduosiąs ketvirtį karalystės CC 225; kai besi- 
maudančios perės plaukas įkrinta į vandenį ir sustabdo vandens 
malūną, ateina chanas ir paskelbia, kas ją surasiąs, tas būsiąs 
apdovanotas KTI 71; vieną dieną jaunikaitis išeina į medžioklę. 
Pati jam įduoda lazdą su užvyniotu aukso plaukų pluošteliu. 
Užkopus ant kalno lazda išslysta iš rankų ir nurieda į tarpeklį. Ją 
randa nogajai ir perduoda aldarui OKP 150. 

Radėjo (karalaičio, karaliaus, chano, nogajų aldaro etc.) 
asmenybė paaiškėja, pradėjus tarpusavyje gretinti AT 516B ir 
AT 303 arba AT 302 tekstus (plačiau 130, 126-162). Jų koheren- 
cija rodo, kad paslaptingojo anonimo figūra gali būti tapatina- 
ma su slibinu, atitinkančiu astronominį Vandenio ženklą. 


MIRUSIŲJŲ VALDŽIA 


Taigi, galime manyti, kad pamestas auksinis plaukas (ar jų 
pluoštas) atsiduria vandenyje, kuris priklauso slibinui. Galbūt 
šitaip pasiunčiamas signalas, parodantis mergelės brandą ir jos 
tinkamumą vedyboms. Iš pirmo žvilgsnio plauko pametimas 
atrodo mažmožis, tačiau mergės ir slibino susitikimo grėsmė 
neabejotina. 

Sis pavojus akivaizdus ir osetinų austėje apie Saulės bei 
Mėnesio bičiulį: 

Vedęs jaunikaitis įsikuria kartu su mergele vario bokšte. 
Fagyvena kelias dienas ir įsigeidžia pamedžioti. Pati labai nenoriai 
Jį išleidžia. Liepia atnešti lazdą, užveja ant jos pluoštelį savo aukso 
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plaukų ir paduoda vyrui sakydama: „Pasiimk į medžioklę, tik 
žiūrėk, nepamesk. Jeigu pamesi — ir save, ir mane pražudysi.“ 
Jaunikaitis išeina medžioti, tą lazdą ir ginklus pasiėmęs. Ilgai jis 
klajoja po girias, bet niekur nieko neužeina. Vakarop užlipa ant 
aukšto juodo kalno, žiūri - ganosi elnias. Jaunikaitis prisitaiko į tą 
elnią, bet, dar nespėjus iššauti, lazda iškrenta jam iš rankų ir 
nurieda žemyn, į gilų tarpeklį. 

Jaunikaitis ir elnio nenušauna, ir lazdą pameta. Susikrimtęs 
grįžta namo, į vario bokštą. Pati klausia, ką nušovęs, o šis atsako: 
„Pats save nušoviau ir tave nušoviau. Kai taikiausi į elnią, lazda 
iškrito man iš rankų ir nuriedėjo nuo Juodojo kalno į gilų tarpek- 
li.“ Pati nusimena: „Tegu tau Dievas to neatleidžia — ir save, ir 
mane pražudei.“ 

Kitą dieną bastosi po stepes medžiodami nogajai. Prieina 
tarpeklį ir visai pavakary randa lazdą su aukso plaukais. 
Medžiotojai labai apsidžiaugia: „Mūsų aldarui sumedžiotas žvėris 
nepadarys tiek džiaugsmo, kiek šita lazda.“ Ir aldaras, pamatęs 
lazdą, nemažiau apsidžiaugia: „Va apie ką aš visada svajojau! 
Pagaliau ji mano rankose!“ Ir išsiruošia pas gražuolę į vario 
bokštą su didele palyda raitų ir važiuotų OKP150-151. 

Mergės „pražudymas“, regis, išplaukia iš to, kad netrukus 
paskui auksinį plauką į pasaulio apačią nusileis (ir slibino ran- 
kose) atsidurs pati mergė. Be abejo, šis nusileidimas mergei 
nieko gero nežada, nes šitaip ji pereina į liminalią būseną — 
laikiną mirtį (apmarinimą). 

Iš tiesų vos patekęs į vandenį (slibino valdas) auksinis plau- 
kas sukelia grandininę reakciją. Pradeda dėtis keisti dalykai: 
slibinas į pagalbą pasikviečia raganą, ši nieko nelaukdama 
nužudo nepageidaujamą varžovą jaunikaitį ir atvilioja į slibino 
dvarą mergę. 


SLIBINO VEIKLA 

Ypač mįslingi mergės ir slibino santykiai. Susidaro įspūdis, 
kad be slibino negali įvykti jokios jungtuvės (žr. 13 pav.): 

1. slibinas atskrenda ir pagrobia mergelę (paprastai, tris 
karalaites) (veikia pats) JBT VI 436, 440, RAK 29; 

2. ateina eilė būti prarytai karalaitei (į pajūrį ją atveža 
vežėjas) LT III 218; 
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3. pasižada už slibino tekėti pati (kaip Eglė LT III 296), arba 
ją paskiria (nieko neįtardami) jos artimieji (motina, tėvas) AHC 
128, 119; LT III 330; 

4. suraišiotas slibinas — mergės belaisvis; jaunikaitis per 
neišmanymą duoda atsigerti, slibinas sutrauko grandines ir 
nusineša su savimi mergelę (padeda jaunikaitis) RAK 151; 

5. įsigeidžia ją turėti (kai išvysta auksinį panos plauką); 
ragana nužudo jaunikaitį ir atplukdo laivu karalaitę slibinui 
(veikia per raganą - pats negali) KTJ 68, LSŽ 51, DPS 311; 

6. priverčia jaunikaitį ir šis jam atgabena mergelę (veikia 
per jaunikaitį — pats negali) OKP 137, KLA 15, GDB 176. 

Tarkime, kad slibinas yra mirusiųjų dievas. Mergė atsiduria 
mirusiųjų karalystėje, nes pagal ritualo regulas mergiškasis pa- 
saulis turi žūti (daužoma senoji forma), todėl eventuali nuotaka 
patenka į slibino rankas (ji pagrobiama, ją pristato vežėjas, 
ragana, jaunis etc.). Tuomet bernaitis nusileidžia į mirusiųjų 
karalystę, nužudo gaivalą ir šventosiomis jungtuvėmis su merge 
atkuria naują pasaulį (kurį pajėgus atkurti vyriškasis pradas). 

Kodėl visais atvejais privalo žūti slibinas? Sio reiškinio 
esmę atskleidžia M. Eliade. Anot jo, „pagal kai kurias ar- 
chajines kosmogonijas, pasaulis ėmė egzistuoti paaukojus 
pirmąjį slibiną —- chaoso (Tiamat) simbolį“ 37, 23. Todėl kiekvie- 
nais metais, atkuriant pasaulį, „atkartojamas dieviškasis 
pavyzdinės kūrybos aktas“. Indijoje (statant šventyklą, naują 
miestą ir kt.) „prieš padedant bent vieną akmenį... žvaigždinin- 
kas nurodo kertinio akmens vietą, esančią virš gyvatės, lai- 
kančios pasaulį. Meistras akmentašys nutašo khadira medžio 
kuolą ir įkala jį į žemę kokoso riešutu tiksliai nurodytoje vieto- 
je, kad gerai pritvirtintų gyvatės galvą“. Įkalti kuolą į gyvatės 
galvą reiškia atkartoti pirmapradį Somos arba Indros veiksmą, 
kai šis „pribaigia gyvatę jos landoje“, kai jo Žaibas „nurėžia jos 
galvą“. Nutrenkti gyvatę žaibu ir nukirsti jai galvą tolygu kūry- 
bos aktui, perėjimui nuo to, kas neišreikšta, prie to, kas išreikš- 
ta, nuo to, kas neturi formos, prie to, kas turi formą 37, 22. Tokiu 
būdu jaunikaitis, nukapojantis slibino galvas, atkartoja šventąjį 
Indros kūrybos aktą: kardas prilygsta žaibui, gyvatės Žūtis — 
naujo pasaulio atkūrimui. 
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RAGANOS DUKTERYS 


Dėl nepailstamų etnologo Artūro Šulioko*! paieškų turime 
progą gėrėtis archajiška ir itin reta daina apie Ledų kalną. Ji 
atrasta Krišjanio Barons Latwju dainas rinkinyje: Kalvi, 
brolužėli, Pakaustyk mano žirgelį, Pakaustyk mano žirgelį, Senais 
taleriais, Senais taleriais (var. Plieninėm pasagom), Sidabro 
pasagvinėm, Mergų motė skaras audžia Ledų kalno viršūnėje, 
Kieno pakaustytas žirgelis, Tas galėjo patekti. Mano buvo pa- 
kaustytas žirgelis, Aš dėl kalno neturėjau vargo, Suskaldžiau (var. 
sukapojau) Ledų kalną Į devynis gabalus. Stovėk tvirtai, žirgeli 
Ant devintojo gabalo, Leisk man iki valiai pakalbėti Su mergų 
mamulyte** LD 29771 var.1 (Džūkste, Tukumo r.; A. Šulioko vertimas). 

Anot Peterio Smits, latviai turi per 40 „močių“ 104, 129. Kas 
slepiasi po Mergų motės įvaizdžiu? Zemės, Lauko, Vėjo, Jūros, 
Vandens ar kita motė? Turbūt nė viena jų. Su minėtomis „mer- 
gomis“ — mirusiųjų pasaulio miruolėmis, sietinos „liminalios 
personae“, prie kurių pirmiausia priskiriame „raganos dukte- 
ris“. Jas matome tekstuose apie nepaprastą žirgą AT 531. Dvy- 
lika brolių išjoja į karą, užsuka į karčemą, o ten sukinėjasi 
dvylika raganos dukterų JBT I 286; vienuolika brolių ieško mar- 
čių, kol viena moteriškė (ragana) nepasigiria, kad ji augina 
vienuolika dukterų JBT VI 320 ir t. t. Apie eventualių „raganos 
dukterų“ buveinę, kuri stovi tankiame miške, bylojama austėje 
apie deivę žmoną. Vienas medžioklis vaikštinėja po mišką ir už- 
tinka namus. Įeina — kieme gražus jautis prie tvoros pririštas. 
Mato: ateina daugybė panų ir kiekviena kerta tam jaučiui su sa- 
vo rykšte. O paskiausiai skuba dar viena, už visas gražiausia. Ji 
kai sukerta, tai jautis iš karto negyvas. Tų namų šeimininkė — 
ponia, visa šilkuose, — visoms paskirsto darbus, 0 gražiausiajai 
paliepia patį medžioklį nukirsti BPL 73. 

Ledų kalnas susijęs su mirusiųjų pasauliu, todėl latvių ber- 
naičio kelionė primena jaunėlio šuoliavimą į Stiklo kalną, kur jo 
laukia karalaitė (AT 530). Latvių daina gali būti dar ar- 
chajiškesnė (vien ką sako Ledų pavadinimas). Vietoj trijų ste- 
buklingų ristūnų (Žvaigždės, Mėnulio ir Saulės) čia figūruoja 
žirgas, kurį sidabro taleriais pakausto kalvis. Užkopęs į kalną 
jaunikaitis, regis, sunaikina senąjį 9 dalių (gabalų) pasaulį („su- 
skaldo“ senąją formą) ir išsiveda iš mirusiųjų pasaulio mergę. 
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Mergų motę būtume linkę tapatinti su ragana arba vestuvių 
apeigose minima „meška močia“, kurią latvių mitikoje galėjo 
simbolizuoti Vėlių ar kita į ją panaši motė. 


ŽIEŽULOS ŽIRGAS 


Kai caraitį Ivaną kelis kartus pasiveja Kaščejus Nemirtin- 
gasis, paaiškėja, kad jis savo puikųjį Žirgą yra gavęs iš raganos: 
„Už devynių kalnų, už devynių girių, už ugnies upės gyvena ragana 
žiežula. Ji turi tokią kumelę, ant kurios ji kiekvieną dieną aplink 
pasaulį apjoja. Daug ji turi ir kitų puikių kumelių. Aš pas ją tris 
dienas piemeniu buvau, nė vienos kumelės nepraganiau, ir už tai 
ragana žiežula man davė vieną kumeliuką“ RAK 166. 

Kad ir koks puikus būtų herojaus žirgas, tačiau jam iki 
raganos žirgo toli. Nors caraitis Ivanas, ieškodamas jaunystės 
obuolių, atjoja su galiūnu žirgu, ragana pasiūlo savąjį, kuris dar 
eiklesnis RAK 61. 

Kitąsyk jaunėlis, kad pasiektų tikslo, keliauja prie kalvos, 
kurioje gyvena septynių milžinų motina (ragana) ir metams 
pasiskolina jos sūnums priklausantį žirgą OKP 91. 

Raganos (Babos Jagos) ryšį su arkliais, kai herojui reikia 
surasti stebuklingąjį Žirgą, pastebi ir kiti tyrinėtojai. Be to, net 
nurodo realią gentį, kuri esą auginusi tokių Žirgų kaimenes. 
Boris Rybakov šią raganą tapatina su Azovo pakrančių ama- 
zonėmis, kurios kadaise priklausė senovės kimerams ir sarma- 
tams. Zirgų savininkė Baba Jaga, arba Jaga kumelė, kumelių 
vilkatų motina, anot istoriko, ne toji tradicinė rusų Baba Jaga, 
kuri slepiasi neįžengiamame, tankiame miške, trobelėje ant viš- 
tos kojos, 0 gyvena už stepių upės, viduryje šilko pievų, ties 
šaltinių versmėmis, netoli jūros ir todėl neišvengiamai primena 
Meotidos amazones 189, 587. Istorikas ieško akivaizdžių 
(regimų) sąsajų, tačiau tiesa dažniausiai slepiasi giluminiuose 
kloduose - mitikoje. Todėl, jeigu jam užtenka raganą, Žirgų 
savininkę, susieti su amazonėmis ir mano, kad problema 
išspręsta, mitologui to maža. Pastarasis dar turi atsakyti į klausi- 
mus: „Koks jaunikaičio kelionės tikslas? Kodėl jam būtina su- 
sitikti su ragana? Kuo ypatingas raganos žirgas?“ 

Kai caraitis Ivanas pasišauna sergančiam tėvui pargabenti 
jaunystės obuolių ir gyvojo vandens, atrodo, kad užduotis tuo ir 
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apsiribos. Atjojęs pas raganą jis palenkia ją savo pusėn ir sužino 
tolimesnį kelią: „Toli tau reikės keliauti: gyvojo vandens ir 
jaunystės obuolių turi stipri galiūnė, mergina Mėlynakė. Ji yra 
tikra mano dukterėčia.“ Duoda žirgą ir siunčia pas viduriniąją 
seserį. O toji — pas vyresniąją, kuri ir pasako, kaip slapta įsigauti 
į merginos Mėlynakės sodą. Nors Ivanas nusiskina tris jaunystės 
obuolius ir pasisemia gyvojo vandens, Mėlynakė pajunta ir iš- 
siveja vagį. Abu kaunasi. Pralaimėjęs caraitis pasiūlo draugystę, 
kuri baigiasi sužadėtuvėmis RAK 63. 

Osetinų herojui, kuris ieško „skaisčios mergelės, tėvo mo- 
tinos negimdytos“, septynių milžinų motina liepia joti tiesiai į 
rytus, kur saulė tekanti iki aukšto bokšto, kuriame gyvenanti 
mergelė OKP 92. 

Austėje apie Marją Morevną, išganęs raganos kaimenę ir 
užsidirbęs nusususį kumeliuką, caraitis Ivanas atjoja pas Kašče- 
jų, pasiima žmoną ir laimingai su ja grįžta namo RAK 168. 
Nesunku pastebėti dėsningumą: jeigu herojus joja raganos 
žirgu, jis namo parsigabena mergelę —- būsimąją žmoną. 

Astrologiniu požiūriu ši ypatybė nestebina, nes ją nulemia 
Austėjos dvarų eiliškumas. Dar prieš Hanių dinastiją (206 m. pr. 
Kr.) kinų astronomai įrodė, kad Venera per 8 metų laikotarpį 
aplanko: Saulio, Hidros, Pegaso, Mergelės ir Tauro žvaigždynus 
184, 100. Vienaakės (AT 511) tekstuose šias figūras atitiktų: 
Jaunikaitis, Ragana, Žirgas, Mergelė ir Karvutė. Jaunikaitis 
iškeliauja pas raganą ir, tris dienas išganęs jos kumelaites, 
užsitarnauja kumeliuką RAK 158; medžioklis su trim draugais 
užsuka pas kalvos šeimininkę - septynių milžinų motiną, ir iš jos 
pasiskolina baltąjį Žirgą OKP 88; kai Persėjas nupjauna gorgonės 
Medūzos galvą, iš jos kūno iššoka sparnuotas žirgas Pegasas 105 
I 40 etc. 

Retsykiais vietoj raganos žirgą dovanoja miręs tėvas. 
Stiklinio kalno viršūnė, ant kurios sėdi karalaitė, įveikiama jo 
dovanotu žirgu (AT 530). Prieš mirtį tėvas sušaukia sūnus ir 
jiems pasako, kad pirmas tris naktis po laidotuvių prie jo kapo 
turi verkti (ateiti an vartos, pasiėmę sau maisto; atsinešti maišelį 
pelenų ir pan.) paeiliui trys jo sūnūs. Abu vyresnieji atsisako, 
tenka budėti kvailučiui. Už pirmąją naktį tėvas jam dovanoja 
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Žvaigždžių, už antrąją - Mėno, už trečiąją - Saulės žirgą. Neil- 
gai trukus karalius paskelbia, kad pasodins savo dukterį ant 
Stiklo kalno — kas užjos ant to kalno - liks žentu. Broliai 
pasiima geresnius arklius ir išjoja, o jaunėliui atlieka vargana 
kumelšė. Pasiėmęs Zvaigždžių žirgą ir apsirengęs tokiais pat 
drabužiais, kvailutis pirmą dieną užjoja į trečią dalį kalno, antrą 
dieną su Mėno žirgu pakyla iki pusės, o su Saulės žirgu užlekia 
į patį viršų ir pabučiuoja karalaitę JBT VIII 126. Arba miręs tėvas 
jauniui skiria sidabro, aukso ir deimanto žirgus JBT IV 416. 
Nežiūrint karališkos valdžios („savanoriško“ dukters pasodini- 
mo ant kalno), pats Stiklo kalno pavadinimas parodo, kad 
mergė yra valdoma slibino arba mirusiųjų. Todėl „organizuoja- 
ma jos gelbėjimo operacija“. 

Grįžtame prie klausimo: „Kuo raganos žirgas ypatingas?“ 
V. Propp pastebi, kad trobelė, kurioje gyvena ragana, saugo 
įėjimą į mirusiųjų pasaulį 185, 59. Peršasi išvada, kad tik su 
raganos, t. y. mirusiųjų, žirgu jaunikaitis gali išgelbėti mergę. 
Gyvųjų Žirgas šiam uždaviniui netinka. Tokią nuostatą patvirti- 
na atvejis, kai analogišką žirgą dovanoja miręs tėvas (AT 530). 

Kaip mirusiųjų Žirgas atrodė realiai, dabar rekonstruojame 
iš kelių detalių. Tačiau ar ši rekonstrukcija patikima, negalime 
tvirtinti. Tekste apie išsipildžiusią pranašystę (AT 7254+321) 
senelis, kurį tapatintume su kipšu, bernui pataria nušauti levą ir 
jo kailiu apdengti Žirgą, pačiam apsigobti meškos kailiu, kala- 
viją paslėpti po žalčio oda. O kai užjosiąs ant Stiklo kalno, ten 
rasiąs karalaitę. Bernas įveikia kalno viršūnę. Visi nusimena, 
kad karalaitė turėsianti tekėti už tokio baidyklės. Po vestuvių 
tarnai nueina kelti ir randa gražų jaunikaitį LPKK, LTR 450 (3). 
Turint omenyje, kad Stiklo kalnas eventualus Vėlių kalnas, 
kopimas į jį apsigobus žvėrių kailiais gali atspindėti kažkada 
egzistavusį realų paprotį - mirusiuosius laidoti gyvulių kailiuose 
117, 177 (vadinasi, į aną pasaulį gali patekti tik mirusieji: tiek Žir- 
gas, tiek individas). Vėlesniais laikais „mirusiųjų žirgo“, ko ge- 
ro, nebetenka valkstyti žvėrių kailiais, todėl viskas daug papras- 
čiau. Anot Balio Buračo: „Kuomet atvyksta marčios pas jaunikį 
kviesti kupiškėnų „kviesliai“, pirma jų šuoliuoja vadinamasis 
žvalgas ant parėdyto žirgo. Arklio kojos apmautos kelnėmis, 
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ant galvos šiaudinė skrybėlė, per skrybėlės viršų iškištos ausys. 
Ristūno nugara apklostyta visokiomis marškomis ligi pat žemei. 
Jo papuošalai velkasi net žeme. Paskui žvalgą važiuoja šešiais 
arkliais traukiamas kvieslių vežimas“ 14, 383. 


LCaikinos įžvalgos 


+ N. Vėliaus pastebėjimu, jaunikaitis nuotaką gauna iš ve- 
lio, t. y. mirusiųjų karalystės. 

+Priklausymą mirusiųjų pasauliui, regis, gali paliudyti 
neįprasta jo lokacija ir zoomorfinis mergės pavidalas. 

+ Pasaulio ašies atžvilgiu mergės vieta — apačioje. 

+ Kelias į pasaulio apačią veda pro 7 vartus, 7 upes arba 9 ak- 
menis. 

+ Pasaulio apačią ženklina neaprėpiami mitiniai mirties 
vandenys, išlaikę Dunojaus pavadinimą. 

+ Apie mergės brandą simbolizuoja į vandenį įkritęs auksi- 
nis plaukas. 

+ Mergė pagrobiama arba ją pats tėvas atiduoda į slibino 
rankas (liepia vežėjui vežti į pajūrį). 

+ Kapojantis slibino galvas jaunikaitis atkartoja Indros 
veiksmą. 

+ Pasaulis atgyja tiktai nugalavus slibiną (rekreacinis ri- 
tualas). 

+ Latvių dainose minima Ledų kalno „mergų močia“ pri- 
mena „meškos močią“ (raganą), eventualią iniciacijų vadovę, 
kuri kaip bulgarų kūma, pilnametystės sulaukusias merges 
privalo paruošti (užbaigti) vedyboms. 

+ Pasiryžęs išgelbėti mergę jaunikaitis priverstas pasinau- 
doti raganos, t. y. mirusiųjų, žirgu — kitas Žirgas netinka. 
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2. MERSĖS ŠALIS 


Tamsos karalija 
Nuotakos slėpynės 
Kaulo boba 
Jaunųjų persekiojimas 
Grįžimo užvadas 
Dumuzio pabėgimas 
Geštinanos avidė 
Kuro pasiuntiniai 
Karalius Žaltys 
Piršlio vadavimas 
Gaidelio žūtis 
Jungtuvių aukos 
Medaus lėkštė 
Margrafo įsakas 
Verpimas bažnyčioje 
67 juostos 
Vienadienė skraistė 
Frėjos penktadienis 
Nuotakos kraitis 
Apdovanojimo semantika 
Laimės ieškotojas 
Kalėdų dovanos 
Laikinos įžvalgos 





TAMSOS KARALIJA 


Kai bernaitis atvyksta ieškoti mergės, ji jau būna mirusiųjų 
šalyje. Ragana ką tik sunaikino jos pasaulį: pavertė antimi, 
aukso kuoja, avimi, priaugino veršio snukį, nugalavo karvutę, o 
našlaitę išstūmė iš centro. Ji „plaukioja“ vandenyse arba slepia- 
ma pirtyje, kamaroje po gelda, loviu, kubilu etc. Patalpose, 
kurios mitine prasme reprezentuoja mirusiųjų pasaulį. Pirmas 
ryškiausiai krintantis į akis jo bruožas — tamsa. AT 314 austėse 
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apie auksaplaukį sodininką kelią į trolio (nelabojo) karalystę 
taip pat lydi tamsa. Pirmiausia Kūtvėla pasiklysta didelėje girio- 
je, kurioje darosi vis tamsiau ir tamsiau. Tolumoje suspindęs 
žiburėlis jį atveda prie plačios upės, už kurios dunkso aukšta 
pilis, iš visų pusių aptverta geležine tvora. Neužtenka įveikti 
gilių vandenų“, bet reikia surasti ir paslėptus vartelius. Kūtvėla 
vos vos prasispraudžia pro menką plyšelį sienoje ir atsiduria 
tamsiame pilies kambaryje ŠPE 140. Kai „burtininkas, velniškai 
apsirėdęs“ vejasi ir neprisiveja, Jonas išjoja į „šviesią pasaulę“ 
LSŽ 54. AT 531 tekstuose septyni broliai išeina ieškoti darbo. 
Tačiau įrėplioję į didelius miškus pasiklysta. Suglaudęs sparnus 
nusileidžia vakaras. Jie, pamatę žiburį, atpėdina į gražų dvarą, 
kuriame gyvena sena boba ragana ir septynios jos dukterys. 
Tuomet ima prašydintis nakvynės SŠL 168. Gūdžioj tamsoj dvy- 
lika brolių prijoja karčemą. Arklius pastato arklidėje, o patys 
nuvirsta miegoti. Ragana duoda jiems visiems po lovą. Vyrus 
paguldo iš krašto, o prie sienos — savo dukteris LSŽ 26. 

Vestuvinėse dainose jaunikaitis atranda mergę miegančią, 
todėl nesunku suvokti, kad jos šalis reprezentuoja naktį, t. y. 
tamsą: bernelis prijoja prie svirno, kuriame miega mergelė LTR 
2352 (82), LLD II 59; bernelis per naktį miegelio nemiega, durelėm 
dundina, savo mergelę budina LTR 3211 (36), LLD II 108; svete- 
liams sujojus saldžiai miega močiutės dukrelė LTR 3517 (2318), 
LLD II 241; atjojus trims jauniems berneliams, motulė dukrelę 
klėtelėj žadina LTR 2785 (107), LLD II 304; bernelis geria dieną 
naktį, jo Žirgas nenustovi, 0 jo mergelė miego nori LTR 807 
(1469), LLD II 597; atjojęs bernelis kalbina mergę, kuri negali 
pabusti iš miego LTR 2646 (31), LLD IV 108 ir pan. 

Atjojęs pasiskinti jaunystės obuolių ir pasisemti gyvojo van- 
dens, miegančią merginą Mėlynakę randa ir ją pabučiuoja carai- 
tis Ivanas RAK 48; žirgas moko, kokiu būdu jaunikaitis gali 
laimėti geidžiamos mergės ranką: „Dabar vario bokšto gražuolė 
lovoje miega, išleidusi į visas puses aukso kasas“ OKP 150; arba 
Cinarbajus su savo bičiuliu Ašiku išjoja ieškoti jam skirtos žmo- 
nos. Atkeliauja prie jurtos. Ten miega perės dukra KTI 70-71. 

Angelė Vyšniauskaitė pastebi, kad XIX a. pabaigoje, ypač 
Žemaitijoje, jaunikis pas nuotaką iš tėvų namų išjodavęs naktį. 
Tamsos buvo laukiama ir antrąsyk, kai jaunikis su dar gausesne 
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palyda atvykdavęs pasiimti žmonos. Anot Theodor Lepner, 
Liudviko Adomo Jucevičiaus ir kt., jie šuoliuodavę pavakare ar 
vėlią naktį: „Važiuoja temstant (kad neapraganautų) su dideliu 
triukšmu, dainomis, muzika“ 122, 326. 


NUOTAKOS SLĖPYNĖS 

Panardinimo į anapusinį pasaulį fazė gali vykti izoliuojant 
našlaitę iš visų pusių aklina pertvara — pakišus ją po kubilu arba 
loviu. Siais atvejais mergės ambivalentines savybes ženklintų 
liminalioms būtybėms būdinga embriono būsena (Anelytė su- 
sirietusi tupi po kubilu), išnykimas, tamsa, pasyvi elgsena, tyla, 
apmirimas. Taigi, atrodo, visai nebūtina ją gramzdinti po vande- 
niu („mirusiųjų paskandoje“). Tačiau taip atrodo tik iš pirmo 
žvilgsnio. Kol kas dar negalime pabėgti nuo vandens. Pasakose 
našlaitė slepiama ne tik kamaroje, bet ir pirtyje po gelda. O šis 
statinys paprastai renčiamas slėnesnėse vietose, ant ežero ar 
upelio kranto. Dažnai apsemiamas pavasario potvynių. Be to, 
maudyklės viduje apstu vandens. Todėl pirtis - neatskiriama 
nuo anapusinio pasaulio, kuriam atstovauja čia gyvenančios 
būtybės: laumės, raganos ir velniai. Be to, iki šiol nežinome, ko- 
dėl Idos Stankevičiūtės minimi akmenys buvo vadinami už- 
keiktomis veseliomis. O gal ir per jungtuves jais turėdavo pra- 
šokuoti vestuvininkai?.. 

Bėgant laikui vestuvių ritualas, matyt, transformavosi ir 
seklėjo. Anapusinį pasaulį pradėjo simbolizuoti „parankesni“ 
objektai: kamara, seklyčia, svirnas, maltuvė, priemenė. 

Sio reiškinio liekanas išsaugojo naujesnių laikų papročiai. 
Balio Buračo aprašytose Kupiškėnų vestuvėse jaunoji slepiasi 
kelis kartus. Pirmąsyk pasišalina per piršlybas su kaimyne drau- 
ge. Piršlys eina ieškoti į maltuvę 14, 325. Antrąkart jaunojo pusei 
kieman įvažiuojant, jaunoji sėdėdama užstalėje prašo varyti 
svetelius ir užkelti vartelius, pati su visomis pamergėmis bėga 
maltuvėn pasislėpti po tam tyčia pataisyta marška. Sįsyk jos 
eina ieškoti piršlys ir pajaunys mitulys. Jaunoji sėdi po marška 
ant duonkepės (senais laikais galbūt po pačiu kubilu), 0 ją iš vi- 
sų pusių slepia pamergės 14, 338-339. Trečią kartą jaunoji sten- 
giasi prapulti po didžiųjų pietų antradienį, prieš kraičio išleistu- 
ves. Jaunoji nori išvengti vainiko nuėmimo ir gaubimo, visomis 
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išgalėmis priešinasi prieš „apmartavimą“. Pasislėpusios jauno- 
sios ieško svočios gaubėjos vyras ir jaunikio svotas 14, 368-369. 

Ketvirtą kartą jaunoji slepiasi po paskutinės vakarienės, 
prieš pajaunių ir svočios išleistuves, vyro pusėje. ,„...po pas- 
kutinės vakarienės, gal jau apie gaidžius, marčią sodindavę ant 
duonkepės. Sodina su tam tikromis apeigomis: išveda marčią 
maltuvėn, ant žemės padeda duonkubilį dugnu viršun, tada 
pasodina marčią ir dar vieną moterį. Abi sėdinčias moteris 
apdengia didele marška ligi pat žemės. Aplink stovi pajauniai ir 
svečiai, visi šviečia degančiomis balanomis. Didysis svotas atve- 
da maltuvėn jaunikį. Jaunikis, neatidengęs marškos, turi surasti 
savąją“ 14, 416. 

Didele balto audeklo skara apgaubta jaunoji tarsi atsiduria 
mirties (išnykimo, tamsos, embriono) zonoje. Balta marškos 
spalva — mirties spalva. Tokie pat neįžvelgiami, neatpažįstamai 
iškreipti (deformuoti) ir nuotakos veido bruožai. 

Stebuklinėse pasakose dažnas „marių panos“ pavadinimas. 
Ne vienas tyrinėtojas, tarp jų ir A. J. Greimas, mano, kad tai 
tam tikra mergiškojo grožio definicija 48, 140-141. Tačiau grei- 
čiausiai ji byloja tiktai apie šios būtybės priklausymą mirusiųjų 
pasauliui. Sioje ritualo fazėje nuotaka jau yra nusileidusi į 
„Dunojų“, todėl jaunikaitis įspėjamas, kad jos reikia ieškoti 
anapusiniame pasaulyje, t. y. slibino (meškos, raganos, kipšo) 
valdose. 


KAULO BOBA 


Kitas mirusiųjų pasaulio bruožas — jo grėsmės. Tautosaka 
išsaugojo ir šią nuostatą. AT 531 austėse vienuolika brolių atjo- 
ja į kiemą prie vienos moteriškės, kuri sakosi esanti vienuolikos 
dukterų motina ir žada jiems visiems po dukterį. Tačiau 
būdama ragana ruošiasi naktį juos pražudyti. Kai tik jie sugul- 
sią, nuo balkio nupulsiąs kardas ir nukirsiąs brolių ir jų Žirgų 
galvas JBT VI 319. Arba septyni broliai joja pas Kaulo bobą, kuri 
gyvena marių viduryje, saloje, su septyniomis dukromis. Kai jie 
vakarą sueina į svirną miegoti, Jonas sukeičia apklotą: panas 
apdangsto brolių apsiaustais, o brolius - mergų antklodėmis. 
Nuo gembės pasileidžia kardas ir nukapoja visoms panoms 
sprandus LT III 391. Dvylika brolių ieško sau žmonų ir atranda 
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senę, raunančią grikius, kuri augina dvylika dukterų. Arklys 
pamoko Joną, kad jis turįs miegančios merginos skepetaitę 
užsirišti sau, 0 savo kepurę uždėti jai. Tą patį padaryti ir kitiems 
vienuolikai brolių. Naktį atbėga ragana ir nukerta galvas vi- 
siems, kas dėvi kepures LT III 384. 

Kai kurie tekstai atskleidžia skaudžią tiesą. Gyvenanti pas 
raganą marti pati elgiasi kaip ragana. Apie tai byloja sakmė 
Gyvatė pati SŠL 282. Kai „ponia, visa šilkuose“ paliepia miške 
gyvenančiai panai nukirsti medžioklį, ji po vestuvių taip 1r 
pasielgia. 

Apeiginį transvestizmą, kai imituojamas lyčių pasikeitimas, 
aptinkame ir vestuviniuose papročiuose. Z. Slaviūnas pastebi, 
kad „Dzūkijos vietose jaunavedžius pasitinka vestuvininkai 
vaidintojai, vadinamieji čigonai, kurie užsėda stalus.<+-> Pra- 
sideda rungtynės su svetima šalim, su piršliu, kurio be dovanų 
už stalo neįleidžia. Moterys pasikabina prie ausų svogūnus, kaip 
nors neįprastai apsimuturiuoja galvas; kitos apsirengia vyriškais 
drabužiais, pasigrimuoja veidus; vyrai apsitaiso moteriškais 
drabužiais“ 97, 582. 

Anot A. Vyšniauskaitės, čigonautojai „iš jaunosios pusės at- 
vyksta į jaunojo, O iš šio - į jaunosios pusę, vyrai apsirengę mo- 
teriškai, moterys — vyriškai, išsigrimavę, pasipuošę svogūnų „ka- 
roliais“, „auskarais“, pliaukši botagais, landžioja pakampiais, 
„vagiliauja“, krečia visokius pokštus; „„Atvažiuoja Žento su duk- 
rele kviesti pas save. Apsitaisę vyrai moteriškai, moterys — vyriš- 
kai, su barzdom, ragais, uodegom, šiaudų bryliais, diržais ant pil- 
vų“ 122, 372. Tyrinėtoja mano: „Tikslas - sukelti juoką, nuostabą, 
pašmaikštauti, būti pavaišintiems. Persirenginėjimas turi ir kitą 
prasmę — taip reprezentuojami „kitos šalies“ žmonės“ 122, 371. 

Mitika byloja, kad pasaulio apačia priklauso moterims 
(raganos dukterims — marčioms), todėl jaunikaitis su broliais 
patekęs į šią sferą nėra saugus. Jis gali išlikti gyvas, matyt, tik 
apsimetęs „raganos dukra“. 


JAUNŲJŲ PERSEKIOJIMAS 
Grįžti iš mirusiųjų šalies nėra lengva. Bernaičio kelionę 
visaip trukdo ragana. Todėl jam iškyla didelių pavojų. 
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AT 300: Kai bernaitis užsisodina ant Žirgo paną ir bėga iš 
trečios karalystės, apie jos vagystę broliai praneša motinai raga- 
nai. Tačiau ši nuramina: „Privysite ir atimsite.“ Pirma išsimiegąa, 
paskui iškepa ragaišius vaikams ir tik tada liepia vytis. Broliai 
prisiveja bėglius: bernaičio žirgą sukapoja, 0 jį patį paleidžia 
gyvą JBT VI 160. 

AT 531: Ragana laiko užrakintą karalaitę Auksaplaukę. 
Jonas atjoja piršlėm. Randa gulinčią šeimininkę. Iš po pagalvio 
paima jos peilį ir sulaužo, iš užančio ištraukia raktus ir išleidžia 
rūsyje užrakintą karalaitę. Dar pasiima šukas, šepetį, rankšluos- 
tį ir bėga. Ragana pagriebia skujinę ir išsiveja. Jonas numeta 
Auksaplaukės šukas — iškyla didžiulis erškėtynas. Ragana grįžta 
namo, pasiima kirvį, prasikerta kelią ir vėl vejasi. Tuomet jis 
meta karalaitės šepetį. Sis pavirsta didžiausiu mišku. Ragana vėl 
sugaišta daug laiko, kol prasibrauna per girią. Tuomet Jonas 
meta rankšluostį. Atsiranda ilga upė. Puola ragana prie upės, 
pradeda sriaubti vandenį, ir šluotai liepia tą patį daryti. Geria, 
geria ir plyšta pusiau LT III 389. 

AT 313C: Tėvas parduoda velniui ką tik gimusį sūnų. Kai 
šis užauga, išeina ieškoti pragaro. Į salą skraido maudytis dvy- 
lika ančių — Liucipieriaus dukterų. Mykolas paima vienos mer- 
gaitės drabužius, todėl ši negali grįžti namo. Mergė pažada 
ištikus bėdai padėti. Bernas sužino kelią ir ateina pas velnią. Sis 
sako: „Pas mani nėra anė vieno neženoto, visi ženoti. Aš turiu 
dvyleka dukterų, gali iš tų dvylekos išsirinkti pačią, kokią tik 
norėsi.“ Ir užduoda kelis darbus: iškasti šulinį; per naktį iškirsti 
penkių valakų mišką, pasėti rugius ir iškepti duoną; įveisti gražų 
sodą ir prileisti į jį visokių paukščių ir žvėrių bei išjodinėti juodą 
kaip smala arklį, kuriuo pasivertęs pats velnių karalius. Jo duk- 
ra padeda Mykolui nuveikti visus darbus. Pajutęs apgaulę 
velnias ima mąstyti planą, kaip skaudžiau juos nubaudus. Jau- 
nieji paslapčia išbėga į Mykolo tėviškę. Aptikęs pabėgimą kip- 
šas Išsiunčia pavymui greičiausius velnius. Kai šie baigia prisivy- 
ti, mergė pavirsta į beržą, o jaunikaitį paverčia į žvirblį. Atlekia 
raguotieji ir pralekia pro šalį. Kai jie nieko nepešę grįžta namo, 
Liucipierius liepia jiems vytis antrąsyk ir parnešti beržą su 
žvirbluičiu. Sį sykį mergė berną paverčia į senelį plikakaktį, o 
pati — į pušį. Persekiotojai vėl nieko nepeša. „Liucipierius, už 
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durnumą velnius gerai pritalžęs, pats itna baisiausis vėsulas išlėkė 
gintis.“ Mergė pasiverčia į ežerą, o Mykolą permaino į gaigalėlį 
ir liepia jam be perstojo gerti vandenį. Pamatęs ežerą kipšas 
puola ant žemės ir ima vandenį maukt. Maukia maukia, kol 
pilvas, nebepanešęs tiek vandenio, persprogsta ir balinis gauna 
galą LRS 102. 

Vadinasi, reali vestuvių nuotaka, „bėganti“ iš mirusiųjų 
šalies, taip pat turėjo būti persekiojama. Tam tikrą įtarimą kelia 
žmonių grupė, kuri įvardijama kaip pasekėjai. Senovėje į vyro 
namus marčią palydėdavo keletas vyrų, jos giminaičių. Sie 
marčios pusės atstovai buvo vadinami pasekėjais, palydais. Anot 
B. Buračo, pasekėjai tarsi pasidalydavo į dvi dalis: vieni senovės 
papročiu pirma marčios važiavo jai kelio ruošti, kiti ją lydėdavo. 
XX amžiuje, apeigoms paprastėjant, pasekėjai ėmė vykti kartu 
su jaunaisiais ar kiek nuo jų atsilikę, tarsi vydamiesi, dėdamiesi 
iešką „prapuolusios avelės“ 122, 344. 

A. Vyšniauskaitė taikliai pastebi, kad trukdymo išsivežti 
jaunąją tradicija gali būti atėjusi iš senovės. Vėliau, užmiršus 
pirmykštę apeigų prasmę, ji virsta linksma pramoga. Atseit, 
pokštaudami nuotakos svečiai nuo vežimo atjungdavo pajaunių 
arklius, tai įkišdavo į ratus kuolą, tai svotui vežimo pirmagalį 
nukeldavo 122, 342. 

Nuotakos tėviškę mirusiųjų šalimi leidžia laikyti ir „pavedi- 
mo vandens“ apeiga. Anot Z. Slaviūno, išvykdama į vyro na- 
mus, įsėdusi į vežimą nuotaka iš stiklinės išlieja vandenį 
„drauge išliedama visą vargą“. Kiti vestuvininkai saugosi, kad 
tas vanduo neužkristų ant jų ir jiems „nepereitų nuotakos 
vargai“ 97, 582. Sis aiškinimas arti tiesos. Greičiausiai nuotakos 
rankose — „mirties vanduo“. Todėl netyčia užkritę jo lašai indi- 
vidui graso įstrigti //men fazėje ir nugrimzti į blogį. J. Trinkūnas 
teisus teigdamas, kad: „Blogis atsiranda tuomet, kai žlunga 
darna, — arba ji neegzistuoja, arba nebesugebama jos atkurti“ 
109, 17. 


GRĮŽIMO UŽVADAS 


Grįždama iš mirusiųjų pasaulio Inana privalo palikti 
užvadą. Juo tampa jos vyras (arba sužadėtinis) Dumuzis. Iš- 
minties dievo Enkio dėka Inana gauna leidimą išeiti iš Kuro, 
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tačiau demonai gala negailestingi. Jie vis tiek reikalauja aukos. 
Tuomet išsigandusi Inana liepia jiems pasiimti Dumuzį. Sis dar 
bando išsigelbėti. Saulės dievas Utu jį paverčia gazele. Dumuzis 
bėga ir slepiasi sesers Geštinanos avių bandoje. Tačiau penki 
Kuro pasiuntiniai įsiveržia į avidę. „Pirmas demonas į avidę 
įžengė, trenkė į Dumuzio veidą kuolu, antras į avidę įžengė, trenkė 
į Durmuzio veidą avių lazda, trečias į avidę įžengė, - padėklas po 
šventąją balde suskaldytas, ketvirtas į avidę įžengė, - ąsotis, kurs 
kabojo ant kuolo, nuo kuolo nukrito, penktas į avidę įžengė, — 
šventoji baldė parversta guli, pienas iš jos išsiliejo, ąs0tis 
sudaužytas guli, Dumuzis negyvas jau, avidė atiduota vienatiniam 
vėjui“ (Samuel Noah Kramer, „Mytologie Sumeru a Akkadu“, Mytologie 
starovėku, Praha, 1977, p. 96.). 

Sio papročio realumą patvirtina ir kitos paralelės. Vyk- 
damas pas karalių Zaltį, jaunikaitis persikelia per upę. Jį per- 
plukdo keltininkas (beje, minimas ir sutartuvių dainoje „Putino 
girelėj augo stadulėlė“ (V 469). Jis yra tarsi Dumuzis — miru- 
siųjų karalystės įkaitas. Turi amžinai kilnoti keleivius, nori išsi- 
vaduoti, tačiau nežino kaip. Zaltys prasitaria, kad keltininkas 
gali pasišalinti tik tuomet, kai vietoj savęs paliks užvadą (pa- 
prastai juo tampa pirklys LGK 190). 

Sie keltininkai, galima manyti, yra tarpininkai tarp gyvųjų ir 
mirusiųjų, savotiški vedliai, kelio rodytojai. Anot N. Vėliaus, 
tuo metu, kai jaunikaitis savo nuotaką gauna iš anapusinio 
pasaulio, t. y. velio karalystės, tuo kelrodžiu tampa piršlys 117, 
143-149. Kaip įkaitas jis turėtų būti pakartas ir pasilikti mirusiųjų 
karalystėje (laimei, kad jį spėja išgelbėti jaunoji!). Tačiau paka- 
riama pamėklė. Vėlgi, paties piršlio pakaitalas!.. Nestokojantys 
humoro tyrinėtojai priduria, kad piršlys pradėtas karti „tada, 
kai jis ėmė blogai atlikti savo pareigas“ 81, 172. Deja, šiai 
nuomonei prieštarauja šumerų mitika. Iš Dumuzio liūdnos pa- 
tirties matyti, kad užvado amžius slepiasi kelių tūkstantmečių 
ūkuose. 


GAIDELIO ŽŪTIS 


Mirusiųjų dievybėms galėjo būti skiriamos ir kitos aukos. 
Dėmesį patraukia „gaidžio nukirsdinimo“ paprotys. Kad gaidys 
yra pastovus vestuvių dalyvis, galima atsekti iš daugelio 
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pavyzdžių. Kai kurie tyrinėtojai mano, kad vyriškos gaidžio 
savybės jį pavertė vaisingumo simboliu. Todėl senojoje mitikoje 
gaidys tapatintas su dievu Savitaru, įkūnijusiu apvaisinamąją 
Saulės veiklą. Kad „aušros pranašas“ neatsiejamas nuo vestuvių 
apeigų, rodo kelios detalės. Nyderlanduose gyvas gaidys paka- 
binamas virš stalo. Jis atseit turįs akylai stebėti visus vestuvių 
dalyvius ir neįleisti neprašytų svečių 151, 233. Vokietijoje (Vest- 
falijoje) pririštas prie šluotos gaidys lydi kraičio vežimą ir yra 
girdomas degtine 151, 24. Prancūzijoje patupdyta ant smaigo 
viršūnės višta ne tik keliauja kartu su vestuvių eisena, bet senais 
laikais būdavo įnešama į bažnyčią 151, 200. 

„Mirties bausmė gaidžiui“ Slovakijoje būdavo vykdoma 
antrąją vestuvių dieną, skirtą įvairiems žaidimams. Pirmykštė 
jos prasmė seniai užmiršta. Tačiau kai kurie tyrinėtojai mano, 
kad tai susiję su apeiginiu aukojimu. Anot Nataljos N. Graci- 
janskajos, šis Žaidimas turėjo daug lokalinių variantų. Vienas 
pirmųjų aprašų siekia XVIII a. Gaidį iškilmingai įnešus į kiemą 
ir susirinkus vestuvininkams, buvo inscenizuojama teismo paro- 
dija. Giedorius kaltintas daugybe nuodėmių: svetimoteriavimu, 
neištikimybe, lakstymu pas kitas vištas, peštynių kurstymu etc. 
Nuteisus gaidį mirties bausme, nuosprendį privalėjo įvykdyti 
jaunavedys. „„Nusikaltėlis“ buvo pririšamas už kojos prie žemėn 
įkalto kuolo ilga virvele. Vedys, užsirišęs akis rankšluosčiu, turė- 
jo pataikyti spragilu (daužiama po tris kartus). Jeigu gaidys 
likdavo gyvas, spragilą į rankas perimdavo nuotaka. Po jos kiti 
svečiai. Nugaluotą gaidį atiduodavo virėjoms, o neužilgo, jau 
išvirtas ir atsidūręs ant stalo, jis buvo iškilmingai išdalijamas, 
kad po kąsnelį tektų visiems svečiams. Tie, kurie nesėkmingai 
bandė nudaigoti gaidį, - mokėjo baudą, o už surinktus pinigus 
buvo perkamas gėrimas. Skirtingose vietovėse šis Žaidimas 
pasižymėjo sava specifika. „Budeliu“ galėjo būti ne tik jaunikis, 
bet ir vyriausiasis pabrolys, pajaunys. Kartais gaidys būdavo 
pririšamas prie kuolo, kad negalėtų pajudėti, arba patupdomas 
į molinį, kiaurą puodą, kad kyšotų galva. Be spragilo, kartais 
buvo naudojamas medinis kalavijas arba kuoka 152, 52. 

Simonas Grunau XVI a. užsimena apie analogišką gaidžio 
užmušimo paprotį vyravusį tarp prūsų 122, 48. 
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Iš kai kurių duomenų matyti, kad gaidį aukodavo tik nuo- 
taka (juk jai reikia išsipirkti iš mirusiųjų pasaulio). Pavyzdžiui, 
Valkenšteino kaime (Zemutinėje Austrijoje) nuotaka buvo 
statoma į rato vidų, užrišamos akys ir atnešamas gaidys su 
įpjautais sparnais. Jai reikėjo pagauti ir užmušti jį 151, 60. 

Gaidį mergės dauždavo ir kitose šalyse. Sekminių trečiąją 
dieną (antradienį) Braunšveige (Vokietijoje), užsirišusios akis, 
su spragilu rankose, jos stengdavosi sukulti molinį puodą, ku- 
riame kiūtojo vargšas giedorėlis 169, 160. 


JUNGTUVIŲ AUKOS 

Paprastai vyriškieji lokapalai nėra žudomi, žūsta tik mergiš- 
kieji: karvutė (našlaitės lokapalas) - papjaunama; Sigutės ka- 
laitė — nugalabijama; kiškutis — sunaikinamas; juodajam Karės 
jaučiui — nurenčiama galva; virš broliuko, atsigėrusio iš pėdos ir 
virtusio aviniuku, pakimba mirties grėsmė ir kt. 

Laiko atžvilgiu lokapalas sunaikinamas prieš jungtuves. Per 
vestuves atkurtas pasaulis jau priklauso vyrui. Griaunamas se- 
nas pasaulis ir kuriamas naujas. Senas pasaulis - mergės, nau- 
jas — vyro. 

Lokapalas priklauso mergelei ir naikinamas prieš vestuves, 
todėl kyla mintis, kad be senojo pasaulio ženklinimo, jis atlieka 
ir ritualinę aukos funkciją. Panašią aukojimo praktiką atspindi 
senieji papročiai. 

Klasikinė graikų Artemidė, Apolono sesuo, pati skaisti 
mergelė ir nekaltybės gynėja (taip pat gimdyvių globėja, 
medžioklės, miškų ir vaisingumo deivė). Prieš jungtuves, pagal 
paprotį, Artemidei atnešama išperkamoji auka. Karaliui Adme- 
tui, kuris pamiršta šį paprotį, ji į vestuvių guolį prileidžia gy- 
vačių. Kita vertus, Artemidė turi vaisingumo deivei būdingų 
bruožų. Mažojoje Azijoje, garsioje Efeso šventykloje, ji 
vaizduojama kaip daugiakrūtė. Per padėjėją Eileitiją (pirmykštį 
savo pavidalą) Artemidė globoja gimdyves. Vos tik išvydusi 
dienos šviesą, ji savo motinai padeda priimti gimusį brolį 
Apoloną MHM I 107 ir kt. 

Krikščionybės laikais nekaltybės saugotojos funkcijos vei- 
kiausiai perduodamos Svč. Mergelei Marijai. Jos tyrumą 
pabrėžia epitetai: „mergelių mergelė, be gimtosios nuodėmės 
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pradėjusioji, tyriausioji, skaisčiausioji, nepaliestoji, nesuteptoji, 
paslaptingoji rožė, Aušros žvaigždė“, kurie byloja ne tik apie jos 
šlovę, bet ir ryšį su senosiomis Aušros deivėmis. 

Santuokos apeigoms būdingos kelių rūšių aukos, kai nuo- 
taka: 

— (1) dalija dovanas; 

— (2) aukoja medų; 

— (3) atnašauja vainiką ir vaško figūrėles; 

— (4) į bažnyčią atneša savo rankomis suverptus siūlus arba 
išaustus audinius; 

— (5) po vestuvių tam tikrą laikotarpį susilaiko nuo vedy- 
binių santykių; 

— (6) budi prie mirusios našlio žmonos kapo ir t. t. 


(1) Anot M. Pretorijaus, Mažojoje Lietuvoje atvykusi į 
jaunikio namus marti po pirmaryčių pusryčių buvo vedžiojama 
po visus pastatus: tvartus, klojimus, klėtis. Prieš kiekvieną 
pastatą marti turėjo pašokti ir jį apdovanoti. Apie visą ūkį ją 
vedžioję moša (jaunikio sesuo) ir dieveris (jaunikio brolis). 
Buvo žiūrima, kad marti jaučių, arklių ir kiaulių tvartuose bei 
klojime ant slenksčio padėtų pinigų, avių tvarte - juostą, tiktai 
karvių tvarte — nuometą, jaujon —- pyragą. Taip pat ir prie 
kiekvieno vyšnių ir obelų sodo, taip pat prie šulinio, turi ką nors 
numesti. Jeigu neužtenka drobių ir juostų, turi išsipirkti pini- 
gais. Panašios aukojimo apeigos iki XX a. pr. buvo atliekamos 
ir Lietuvoje 122, 48. 
tuoktuvių dieną su lėkšte medaus ir medingųjų augalų puokšte 
eina prie avilio su bitėmis. Jeigu bitės nutupia prie medaus ar ant 
puokštės žiedų, vadinasi, bitės mergaitės dovaną priima ir laimina 
Ją naujame gyvenime“ 68, 19. 

Vėliau šis paprotys visiškai užmirštas. Buvusią jo prasmę 
primena tik kai kurie elementai: nors bitės dar lankomos ir iš jų 
elgesio sprendžiama, koks jaunųjų laukia gyvenimas, tačiau 
joms nebeaukojama. Tai matyti iš L. Piškinaitės-Kazlauskienės 
surinktų duomenų. Parvažiavę iš bažnyčios jaunieji eina prie 
avilių. Jei bitės ramios ir negelia, jiems seksis, 0 jei gelia — 
sėkmės nebus 85, 134. 
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Su medumi siejasi kai kurios Venerai giminingos vaisingu- 
mo deivės. Ušasė vadinama medaus davėja (Rigveda, III, 61, 5: 
madhudhd), o jos baltiškasis atitikmuo - latvių Usinis (Usinš), 
kai kada laikomas bičių dievu (plg. G. F Stenderio Usinš - der 
Bienen Gott) 162, 66-84. Juzefas Ignacas Kraševskis taip pat 
pastebi, kad latviai turi deivę Szwets uhsinsz, kuri saugo ir gina 
nuo sunaikinimo spiečius. Sio vardo rašyba rodo, kad kalbama 
apie tą patį Usinį 75, 208. 

(3) Apie paprotį atnašauti vainiką praneša Brandenburgo 
margrafo Albrechto įsakas, paskelbtas 1526-aisiais. Grasin- 
damas kengės bausme (prirakinimu už kaklo prie gėdos stulpo), 
jis uždraudžia prūsų nuotakoms bažnyčioje aukoti vainikus ir 
vaškines figūrėles. Manoma, kad tokiu būdu jaunosios prašiu- 
sios palaimos savo santuokai 122, 48. 

Portugalijoje, pasibaigus sutuoktuvių apeigoms, nuotaka 
ant altoriaus padeda gyvų gėlių (dažnai fliordoranžo — 
apelsinmedžio) puokštę, kurią ji visą kelią neša iš namų ir 
dėkoja Dievo Motinai už išsaugotą nekaltybę. Minju provinci- 
joje aštuntą (!) dieną kaimynės eina patikrinti, kaip atrodo ant 
altoriaus palikta puokštė — jeigu ji nuvytusi, tuomet aišku, kad 
nekaltybė buvo sulaužyta prieš santuoką. Tuo atveju sakoma: 
„Dievo neapgausi!“ 151, 174. 

Pušalote (Pasvalio r.) po jungtuvių apeigų jaunieji palieka 
Didįjį altorių ir ateina prie šoninio Svč. Mergelės Marijos alto- 
riaus (žr. 14 pav.). Cia jaunavedžiai su palyda (pamergėmis ir 
pabroliais) atsiklaupia ir valandėlę pasimeldžia. Nuotaka 
Mergelei Marijai aukoja gyvų gėlių (padeda ant altoriaus vieną 
žiedą arba visą puokštę), paskui, užgrojus vargonams iškilmingą 
vestuvių maršą, išeina iš bažnyčios. 

(4) Prancūzų nuotaka jungtuvių dieną, gavusi iš tėvų do- 
vanų ratelį, čia pat bažnyčioje pradeda juo verpti. Grįžusi į 
namus turi užbaigti kuodelį, o verpalus kaip auką atnešti prie 
Dievo Motinos altoriaus 151, 194. 

Arūnas Sniečkus (Antano Juškos memorialinis muziejus, 
Vilkija) yra radęs kilimą, pasiūtą iš 67 tuoktis besiruošiančių 
mergaičių išaustų juostų. Anot jo, ilgą laiką šis senas, skaistybę 
simbolizuojantis kilimas gulėjęs kažkurioje bažnyčioje, o vėliau 
buvęs užmirštas 3, 12. 
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„ "we 2.2 * 
TT ŽD. STT 


14 pav. Švč. Mergelė Marija - 
nuotakų globėja. 





Vladimir I. Čičerov aprašo, kaip susiruošusios tekėti mergi- 
nos audžia drobulę ir ją neša Dievo Motinai. . 

Apgobimas (Goba, Globa, Užtarimas etc.) — Svč. Panelė 
Užtarytoja (X. 1) skelbia priešžiemio vakarotuvių pradžią. Ji 
laikoma „jungtuvių globėja“ ir „merginų švente“. „Jeigu per 
Apgobimą vėjuota — bus labai didelis nuotakų pareikalavimas“. 
Apie šios dienos, nulemiančios būsimąsias vestuves, reikšmin- 
gumą byloja etnografiniai užrašai: „Beveik kiekviena mergė — 
būsimoji nuotaka, eidama gulti, Apgobimo išvakarėse, kreipia- 
si: „Tėveli Gobėjau, apgobk mano galvą skepeta!“ Pamaldose 
dalyvauja daug jaunamarčių, kurios beveik visos pastato ir 
uždega po žvakelę ir meldžiasi, anot valstiečių, kad kuo greičiau 
ištekėtų ir gautų puikų vyrą.“ 

Vologdos gubernijoje, o taip pat ir kitose vietose, valstiečių 
dukros, laukiančios jaunikių, Užtarimo dienai audžia vadinamąją 
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„vienadienę skraistę“. Susirinkusios į būrį, dainuodamos ypatin- 
gas, pritaikytas šiam atvejui dainas, jos rauna linus, verpia ir 
audžia juos, stengdamosi būtinai užbaigti darbą tą pačią dieną — 
viską padaryti per vieną dieną. 

Tokiu būdu paruoštą audinį (drobę) spalio 1-ąją, prieš mi- 
šias, jos neša prie Užtarimo ikonos... Be to, meldžia laimingo 
vedybinio gyvenimo“ 205, 40. 

(5) Kai kuriuose pietiniuose Vokietijos rajonuose nuotaka 
iš karto po jungtuvių grįžta pas savo tėvus, nes vedybiniai san- 
tykiai pirmąją vestuvių naktį draudžiami. Ir tiktai po naujos 
(Mėnulio) pilnaties, sulaukusi penktadienio, ji parvyksta pas 
vyrą 151, 39. 

Bavarijoje pirmąjį šeštadienį po santuokos jaunamartė 
palieka savo namus ir keliauja į artimiausią šventovę, kurioje 
laikomos pamaldos. Grįžusi iš bažnyčios nakvoja pas tėvus arba 
giminaičius. Tokiu būdu šeštadienio naktį, kuris yra pašvęstas 
Mergelei Marijai, ji praleidžia viena. Manoma, kad susilaiky- 
mas nuo vedybinių santykių (auka Mergelei), atneša Dievo 
Motinos palaiminimą 151, 39. 

Pirmasis atvejis, atrodo, yra senesnis, nes gali būti susijęs su 
kosmine religija. Izoliuotas jaunavedžių gyvenimas laukiant 
penktadienio (Freitag), kuris buvo pašvęstas senųjų germanų 
meilės deivei Frėjai (Frijai), gali sietis su jai skirta išperkamąja 
auka ir santuokinio guolio (vedybinio gyvenimo) palaiminimu. 
Vėlesniais laikais, kai Frėjos funkcijas paveržia Svč. Mergelė 
Marija, apeiginė prasmė, matyt, iš penktadienio buvo perkelta 
į šeštadienį. Būtent šio krikščioniškojo periodo papročius 
atspindi antrasis atvejis. 

(6) Portugalijoje, Algarvi apylinkėse, dar XX a. pradžioje 
nuotaka, siekianti našlio rankos, privalėjo visą naktį be miego 
praleisti ant jo mirusios žmonos kapo 151, 175. 


NUOTAKOS KRAITIS 

Jeigu tikėtume eigulytės istorija, ji iš mirusiųjų pasaulio 
grįžta su įspūdingu kraičiu: kareiviais, žirgais, raguočiais, karieta. 
Kita vertus, našlaitė didelius turtus parsiveža ir iš anksčiau aptar- 
tos meškos trobelės (AT 480) - eventualios mirusiųjų karalystės 
(žr. sk. I, skrs. 1. Ledų kalnas, varsna: Meškos žvaigždynas). Po 
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sėkmingai pasibaigusių gūžynių našlaitė, pakrapščiusi vieną meš- 
kos ausį, randa miltų, kitoje — porą gražių Žirgų su paauksuota 
karieta. Iš tų miltų prisikepa pyragų ir grįžta namo JBT II 400; 
arba meška ją apdovanoja vežimu sidabro ir pulku arklių JBT VIII 
55; skrynia auksinių pinigų JBT VIII 412 ir pan. „Meškos trobelę“ 
priskirti prie iniciacijos (įšventinimo) ritualų leidžia kelios de- 
talės: 1. atskyrimas nuo namų —- separation (tėvas išveda savo 
dukrą į mišką ir ten palieka); 2. kaip liminalė turi paklusti ir 
vykdyti visus meškos norus (įkelti ją per slenkstį į trobelės vidų, 
virti valgį, kloti patalą, Žaisti gūžynių (jeigu nebūtų pagelbėjusi 
pelytė), miegoti pakrosny ir kt.) 3. stiprios ir silpnos liminalės 
požymiai (podukra, būdama stipri, nes įvykdo meškos skiriamas 
užduotis, laikinai priversta būti silpna; ji - beteisė podukra, t. y. 
niekas, kad vėliau taptų dar stipresnė, būtų apdovanota (gautų 
kraitį?) ir pereitų į tekuolės ardą. Pamotei, išvydus savo dukters 
kaulus, „sprogsta“ širdis, todėl podukrai niekas nebetrukdo 
grįžti į savo šeimą, o vėliau ištekėti. Pamotės dukra, būdama 
silpna, apsimeta esanti stipri, kol paaiškėja apgaulė (kad nepajė- 
gi įvykdyti užduočių) ir ji „sudraskoma“ į gabalus.) 

Mirusiųjų pasaulis tapatinamas su turtu ir gyvuliais 117, 107, 
todėl nieko stebėtino, kad eigulytę arba podukrą meška apdo- 
vanoja raguočiais, arkliais, auksu, sidabru, miltais (Ziemių 
šalies, sniego sinonimas). Pagaliau, pati marti susijusi su mi- 
rusiųjų pasauliu. Neatmestina prielaida, kad sąvokos: marti 
(miruolė), marios (mirusiųjų šalis), marinimas (pasiruošimas 
mirčiai), sen. indų mara (mirtis) — giminingos. Ne veltui ji 
vadinama marių mergele, jūrių pana. Būdama jūrių pana ji ir 
kraitį gauna iš jūros (mirusiųjų viešpatijos). Karaliaus įsakytas 
jaunikaitis neria į marias ir iš ten parvaro penkias jūrių karves 
JBT VI 328. 

Sios ritualo regulos šventai laikosi ir XIX amžiaus vestuvių 
papročiai. Prikrautas drobių ir kito labo skrynias kraitvežiai 
išsiveža iš tos pačios, nuotaką atstovaujančios mirusiųjų šalies. 


APDOVANOJIMO SEMANTIKA 


AT 930 + 461: vargšas stubelninko sūnus, nuvykęs į šeštą 
karalystę, pas devyngalvį smaką, sužino, kodėl susidaužę vienas 
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į kitą nebeskamba obuoliai ir nebekvepia obelis, kodėl jau 
trejus metus nebeteka vynu upė ir kur dingo prieš trejus metus 
išėjusi pasivaikščioti vieno pono duktė. Po to smaką paverčia į 
akmenį, pagrobtąją mergę grąžina jos tėvams ir atitaiso upę 
(liepia užtaisyti muškietą, įdėti aukso kulką ir šauti į ją). Kai tik 
taip padaro, vėl pradeda bėgti vynas. Užtai ponas duoda kočą 
(prašmatnų vežimą), ketvertą arklių, važinėtoją ir keturis 
varšauckus (8 karčius) aukso. Neužilgo, aprūkęs visokiais, pa- 
upiais surinktais šapeliais, atitaiso obelį - tuoj pumpurai sprogs- 
ta ir obuolius mezga. Ponas iš džiaugsmo nežino, ką jam duoti. 
Bet kad jam nieko nereikia, jau jis visko turi JBT VIII 466; 
Nelaimingas Jonas keliauja pas karalių Zaltį. Ąžuolas jam sako, 
kad stovis jau du šimtus metų, ir klausia, ar jam dar ilgai čia 
stovėt; keltininkas, kada baigsis jo tarnyba; žuvis, kuri prie 
Mėlynų jūrių tarnauja vietoj tilto, kiek pėsti ir važiuoti jos mėsą 
draskysiantys. Kai Zaltys viską pasako, bernaitis žuviai liepia 
išspjauti dvylika pirklio laivų, keltininkui pasodinti į savo vietą 
pirmą pasirodžiusį keleivį, o ąžuolą nuo saulėtekio pusės spiria 
koja ir pasirodo baisūs skarbai (turtai). Jis tuoj laivus sustabdo, 
tuos pinigus ir brangius akmenis in laivus sukrauna ir grįžta 
namo JBT VIII 343. Aukščiau minėtoje Petro Zalansko pasakoje 
apie laimės ieškotoją (AT 460A) vargšas pasikalbėjęs su Dievu 
sužino, kad po obels šaknimi yra katilas aukso. Jei kas iškastų 
tą auksą, toji obelis vėl kasmet žydėtų ir duotų vaisių. O bangi- 
nės gerklėj įstrigęs didelis aukso gabalas — jei kas išimtų, ji vėl 
galėtų laisvai gyventi LSŽ 173. 

Vienur herojų apdovanoja obelis ir bangžuvė, kitur — jų 
„ponai“. Pastarieji tekstai — vėlesnės kilmės, nes ponas gali 
apdovanoti, bet gali ir ne. Siuo atveju obels (ąžuolo) ir vyno 
upės (bangžuvės) įvaizdžiai tarsi lieka jų šeimininkų šešėlyje. 

Nesunku suvokti, kad obelis (ąžuolas), slibino pagrobtoji 
karalaitė ir vyno upė (bangžuvė) ženklina kosmo vertikalę, o 
atkūręs ją (suteikęs naują pavidalą), herojus gausiai apdovano- 
jamas: pasiima auksą ir veda mergę. Apdovanojimo galią turi 
tiek pasaulio viršaus, tiek vidurio, tiek apačios dievybė. Tačiau 
turtas atiduodamas individui (jaunikaičiui) ne veltui, o už tai, 
kad jis atkūrė pasaulį. 
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Tą pačią prasmę, regis, turi dovanų dalybos per vestuves. 
Jos vyksta po sugultuvių, jaunojo namuose — jau susijungus 
ugniai su vandeniu (be to, prie jungtuvių stalo valgius obuolį ir 
gėrus vyną). Anot Zenono Slaviūno, „Po keltuvių vyksta didysis 
apdovanojimas, kurį atlieka marti“*. Pirmiausia ji turi apdova- 
noti uošvius [anytą ir šešurą| ir visą vyro giminę, aktyviuosius 
vestuvių dalyvius, toliau kaimynus, kartais ir kaimo vaikus (pie- 
menis). Vyro tėvus aprengia dažnai nuo galvos iki kojų. Do- 
vanos būdavo, pagal giminystę arba asmenų padėtį, įvairios: 
daugiausia tam reikalui būdavo naudojami nuotakos rankų 
darbai, pirmon eilėn stuomenys, rankšluosčiai, pirštinės ir juos- 
tos. Dovanos būdavo uždedamos ant kaklo arba ant pečių. Tai 
atlikdavo pati marti ir pabučiuodavo apdovanotąjį asmenį. 
<--> [Ji vedžio pusei skolinga už išvadavimą iš ano pasaulio — 
prakeikimo nuėmimą!| Bet ir pati jaunamartė apdovanojama: ji 
gauna pinigų ačiavimo bei vadavimo metu. <--> Tikrasis 
[marčios] apdovanojimas vyksta marčią užgeriant. Tada duoda- 
mos dovanos stambesnės ir nuolatinės: linų pundeliai, avis, 
žąsis, vilnos ir kt. Jeigu iš karto dovanų nejįteikia, tai pažada jas, 
ir pažadėjimą turi ištesėti. 

Apie Kupiškį pirmaryčiuose kaimynai nešdavo dovanų 
įvairius maišus: viename maiše sudėta duona, kitame - pyragas, 
pusė paršo mėsos, du trys žąsiukai nupešti, dvi ar trys poros 
dešrų, puodas sviesto, sūris ir kt. Antras dovanų maišas pridėtas 
mažų ir didelių pyrago bandelių. Nuėję į vestuves, tuojau dalina 
lauktuvių bandeles. Pirmą bandelę gauna senelis ir bobutė. 
Paskui gauna šeimininkė - vestuvių stalo virėja ir aludaris, kuris 
padarė vestuvėms alų... Toliau lauktuvių bandelę gauna šėrikas, 
dovanomis...“ 97, 569. 

Vadinasi, ritualo požiūriu, nuotaka ir vedys (giminė ir 
svečiai) — ir dovanotojai (kaip vandens ir ugnies dievybių atsto- 
vai), ir dovanų priėmėjai (nes jungtuvių aktu jie ir išgelbėjo 
pasaulį). Jie apdovanoja kitus ir patys yra apdovanojami. Todėl 
tuojau po sugultuvių pasaulio atkūrimo pergalė išreiškiama 
visuotinėmis dovanų dalybomis. Skirtinga vandens ir ugnies 
prigimtis šiek tiek koreguoja ir patį dovio pobūdį: marti do- 
vanoja vandeniui artimesnius lininius audinius, vedžio pusė — 
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ugniai —- metalinius pinigus: auksą sidabrą 122, 365, daugiau su 
pasaulio viršumi siejamus naminius paukščius (žąsis, antis ir 
pan.). 

Vos tik prašvitus po sugultuvių, dovanų dovis prasideda ir 
Burgundų dvare. „Nibelungų giesmės“ X ntk. (p. 239) pasakoja- 
ma, kaip karalius Giunteris su Zygfrido pagalba, klasta įveikęs 
Brunhildą, atsikelia „geriausiai nusiteikęs“, O „jo svečiai, atjoję 
iš žemių tolimų, stebisi valdovo dosnumu.“ Vestuvių puota 
užsitęsia net dvi savaites, kai: „687. Vaišingi giminaičiai, kaip 
Giunteris įsakė, Nepašykštėjo niekam, kas buvo toj viešnagėj, 
Brangiausių rūbų, aukso, sidabro ir žirgų. O iškeliaut su dovanom 
visiems labai smagu!“ 

Dovanų lietaus ir visuotinio džiugesio, lydinčio Naujuosius 
metus (kad pasaulis išliko saugus ir jo nepasiglemžė chaosas), 
atšvaistą matome per Kalėdas. Ugnies ir vandens dievybės 
Kalėdų Senio pavidalu (apie tai byloja raudonai balti jo 
drabužiai) apdovanoja ne tik mažus vaikučius — liekame apdo- 
vanoti ir mes — naujojo pasaulio kūrėjai (valgę Žuvį, aukoję 
stichijoms, maitinę gaidį, šunį, žirgą, gėriukus ir ant pasaulio 
medžio (eglės) uždegę ugnį, todėl ir randame po ja padėtas, 
mums skirtas dovanas). O kur dar mūsų linkėjimai siunčiami 
šeimynykščiams, gentims ir draugams. Kad jie būtų sveiki, tur- 
tingi, pilni ryžto ir juos globotų senieji dievai... 


Laikinos įžvalgos 


+ Ryškiausi mirusiųjų pasaulio bruožai: tamsa ir grėsmė 
gyvybei. 

+ Grįžti iš ano pasaulio nėra lengva. 

+ Grįžtant reikia palikti užvadą. 

+ Užvado vaidmenį vestuvių rituale atlieka piršlys. 

+ Dalį aukų nuotaka skiria vaisingumo deivei: graikų Ar- 
temidei, germanų Frėjai (Frijai), krikščionių Mergelei Marijai. 

+ Atitaisęs nevedančią obelį, netekančią vyno upę ir 
parvedęs karalaitę iš karaliaus Zalčio krašto, jaunikaitis apdo- 
vanojamas. 
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+ Turtas teikiamas individui ne veltui, o už tai, kad atkūrė 
pasaulį. 

+ Atsidėkoja visos trys dievybės: ugnis, žemė ir vanduo: 
ugnis ir vanduo apipila auksu, o karalius (žemė) atiduoda duk- 
terį ir karalystę (realiame gyvenime - dukrą ir kraitį). 

+ Nuotaka ir vedys - ir apdovanotojai, ir apdovanojamieji, 
t. y. apdovanojantieji save. 

+ Kalėdų Senis, kuris įkūnija ugnies ir vandens dievybes, 
mus apdovanoja ne veltui, o kaip naujojo pasaulio kūrėjus 
(kurie valgė žuvį, aukojo stichijoms, maitino gaidį, šunį, Žirgą ir 
įžiebė virš pasaulio medžio ugnį). 


3. DIDŽIOJI DVIKOVA 


Maudynės piene 
Gelbėjimo misija 
Juozapo išmėginimas 
Užduočių kaleidoskopas 
Utėlės lašiniai 
Keptas žvirblelis 
Bekbolato slėpynės 
Žaidimas šachmatais 
Brunhildos narsa 
Kumščiavojimas ant veselijos 
A. van Gennep hipotezė 
Khondų papročiai 
Dievo valia 
Mergystės diržas 
Ohajaus dukra 
Atalantės bėgimas 
Paauksuotas raktas 
Svarstyklių astronimas 
Skorpiono Žnyplės 
Vedybų burtai 
Užbaigta mergina 
Laikinos įžvalgos 





Ki jėlės šakai priklausančiose austėse bandoma mergės 
kvalifikacija: našlaitė siunčiama paskinti obuolių ir pasemti 
vyno (žr. AT 511); sugauti karveliu pasivertusį jaunikaitį LMD 
III 179 (138); DLP II 371; BPL 165; neišsigąsti raganos ir 1š jos 
trobelės parnešti Žiedą BGP 166; pamaitinti girios nameliuose 
prisiglaudusius gyvūnėlius: vištytę, gaidelį ir margą karvytę BGP 
232, taip vedžio šakoje išmėginamas bernas. Jis privalo išsi- 
maudyti šalto ir karšto pieno kubiluose AT 531; užjoti ant Stiklo 
kalno ir pabučiuoti karalaitę AT 530; sužinoti, ką ėda ir geria 
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karaliaus kumeliukai NDL 91; laimėti carui Nastasjos Vachrame- 
jevnos ranką RAK 71; pargabenti jaunystės obuolių ir gyvojo 
vandens RAK 42 etc. 

Taigi, atrodo, kad vedžio išbandymas — sudėtinė IDE pa- 
saulėkūros ritualo dalis. Sitaip mergė (dažnai jos tėvas) bando 
jaunikaitį. Ar jis pajėgus įveikti keliamas užduotis, ar ne? Ber- 
naitis, sugebėjęs išsimaudyti karšto pieno katile, nukovęs slibi- 
ną, įkopęs į Stiklo kalną ir pan. gauna teisę ją vesti, 0 nesuge- 
bėjęs (karaliaus ir vyresniųjų brolių atvejis) — žūsta. 
nas su kitu. Iš pirmo žvilgsnio atrodo, kad tai - eilinė dvikova. 
Jeigu jaunikaitis laimi, jis veda mergę, jei pralaimi - neveda. Iš 
tiesų viskas sudėtingiau... 

Pagvildenkime ypatingesnį atvejį - maudymąsi piene, kurį 
randame tekstuose apie nepaprastą žirgą AT 531. Net kubilų 
skaičius čia neatsitiktinis. Saltas pienas, matyt, — pasaulio 
apačia, karštas — viršus. Kartais pripildomas ir trečiasis indas, 
kuriam atitenka vidurinė - žemės sfera. Tiktai po jaunikaičio 
išdrįsta nerti karalius. Tačiau jam, be lokapalo pagalbos, išsi- 
maudyti nelemta. 

7 dalių pasaulį šiuo atveju ženklina: mergė - pasaulio cent- 
rą, karvė — 4 pasaulio šalis, karšto ir šalto pieno kubilai — 
pasaulio viršų ir apačią. Ir jaunėlis — pasaulio centras, Žirgas — 
4 pasaulio šalys, be to, jis pasižymi nepaprasta galia valdyti dvi 
paskutiniąsias koordinates, t. y. pasaulio apačią ir viršų (kai 
žirgas patraukia orą į save, pienas atvėsta, o kai iškvepia — 
įkaista DSP 78 ar pan.). Kitais žodžiais tariant, Žirgas suteikia 
galią (nėrus į visus katilus iš eilės) atkurti vertikaliąją ašį ir taip 
atstatyti visą pasaulį. Jaunikaitis negali maudytis, kol Žirgas 
neduos sutarto ženklo: „Kai užgirsi, kad mes visi tris kartus nu- 
siprunkštėme, tai drąsiai nerk ir nieko nebijok“ RAK 74; „Iu ne- 
lipk į tą pieną, kol aš neatsidūksėsiu trissyk. Už trečio sykio kai 
atsidūksėsiu, tei tu lipk į tą pieną, nebus jisai karštas“ DSP 89; 
„Aš pūsiu į pieną tris kartus, tai tas pienas pastos kaip ir pienas, 
tai nusiplukyk - ir tu būsi taip puikus kaip ta merga, ir gausi ją 
per pačią“ JBT VI 328. 

Trys žirgo prunkštelėjimai atitinka trinarę vertikaliąją ašį: 
vandenį, žemę, ugnį. 
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GELBĖJIMO MISIJA 

Tokią pat mergės ir berno pasaulių dvikovą regime pasa- 
koje apie jaunystės obuolius ir gyvąjį vandenį RAK 42. Caraitis 
Ivanas sugeba pasiskinti obuolių ir pasisemti vandens iš akylai 
saugomo mergelės Mėlynakės sodo ir taip įrodo kvalifikaciją. 
Tačiau su pralaimėjimu nenori taikstytis sodo savininkė. Ji puo- 
la paskui bėglį. Priveja ir susikauna. Rungiasi nuo ryto iki 
vakaro, tačiau neįstengia įveikti. Susikimba glėbiais. Netyčia 
paslydęs caraitis pargriūva ir mergė įremia durklą jam į krūtinę. 
Caraitis prašo jo nežudyti, o pabučiuoti. Tuomet jie Žalioje 
pievoje išskleidžia palapinę ir susižieduoja. 

Savo pasaulio „pajėgumą demonstruoja ir trečiasis brolis 
kvailutis, kuris su žirgu kopia į Stiklo (Ledų) kalną. Pirmąją 
dieną — iki pusės, antrąją — tris ketvirčius, o trečiąją — Iki pat 
viršaus, kur sėdi ir laiko rankoje aukso obuolį karalaitė. Trys 
žirgai — Zvaigždės, Mėnulio ir Saulės, tris dienas vykstantis 
šuoliavimas parodo, kad atkuriamo pasaulio ašį sudaro trys 
pakopos arba aukštai. Tokiu būdu, sėdįs ant žirgo jaunikaitis 
simbolizuoja pasaulio centrą ir keturias jo šalis, 0 užjojimas į 
viršų — pasaulio atkūrimą. 

O vis tik esmė — ne fizinė varžybų išraiška (užjos ar 
neužjos į kalno viršų), bet kosmogoninė - atkurs pasaulį ar ne; 
ar gentis — augalai, gyvūnai, žmonės išliks, ar visa, kas gyva, bus 
nugramzdinta į gaivalą. Nes mergės, sėdinčios kalno viršūnėje, 
pasaulis priklauso mirusiesiems. Mirusieji kaunasi su gyvaisiais. 
Todėl pralaimėjimo atveju įsivyrautų chaosas. Bernaitis, suge- 
bėjęs įkopti į kalno viršūnę, t. y. atkūręs pasaulį, įveikia mirtį ir 
ištraukia mergę iš Anapilio“ (atvaduoja, išperka, išgelbsti ir 
pan.). Tiktai išgelbėjęs pasaulį bernaitis įgyja teisę vesti. Cia 
glūdi jo, kaip Mesijo, paskirtis. 

Dviejų pasaulių konfrontacija juntama ir vestuvinėse dai- 
nose „Oi, aš nenorėjau už našlelio eiti“ (V 277): mergelė nuei- 
na žalion girion ir pasiverčia raiba gegute. Ateina našlelis su 
aukso plintele, žada šauti raibą gegutę. Ji nueina į žalią lanką ir 
pasiverčia baltu dobilėliu. Ateina našlelis su šviesiu dalgeliu, 
žada kirsti dobilėlį. Ji nueina į sraunų upelį ir pasiverčia marga 
lydekėle. Ateina našlelis su šilku tinkleliu, žada žvyti margą 
lydekėlę. Reiks jai už našlelio eiti LLD II 482—483. 
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Galima pamanyti, kad mergė bėga tik nuo našlio, bet 
palanki bernaičiui. Tačiau ir kitose piršlybų dainose (Visos 
mano amžininkės V 94) jis priverstas naudoti jėgą: Tžeji metai 
jau praėjo, Kaip drobelę audė. Tarp nytelių, pakojėlių Ąžuolėlis 
augo, Tarp skytelių, šautuvėlių Dobilai žydėjo. Prašom jauną 
bernužėlį Ąžuolą pakirsti, Atsiveski juodbėrėlį Dobilams nuėsti 
LTR 2077 (196); LLD II 181. Mergės pasaulis (viena galimų inter- 
pretacijų) — ąžuolėlis — pasaulio viršus, audimo staklės - 4 pa- 
saulio šalys, žydintys dobilai — apačia; bernaičio — kirvelis (ku- 
riuo kertamas ąžuolas), žirgas — 4 pasaulio šalys (regis, jis gali 
sulaužyti stakles) ir nuėsti dobilai - pasaulio apačia. 

Arba: gražiai žydi šilo putinėlis, gražiai joja bernelių pulke- 
lis. Ketina Jurgis imti tėvelio dukrelę, jinai nenori Jurgio klau- 
syti. Pasiverčia mėlynu karvelėliu ir insileidžia žalion pievon. 
Ateina Jurgis su plieno dalgeliu, ketin pjauti žalių pievų. Ana 
pasiverčia geltonu karosėliu ir insileidžia sraujon upelėn. Atei- 
na Jurgis su šilko tinklu, ketin gaudyti geltoną karosėlį. Nebėra 
kas daryti, reikia už Jurgio eiti LLD II 486—487. 


JUOZAPO IŠMEGINIMAS 

Austėje Vėjų motina (AT 516 B) Juozapo išbandymas pra- 
sideda nuo pat pirmos akimirkos. Ieškodamas Antrosios saulės, 
kuria esanti pana, su tokiais pat kaip ir saulė auksiniais plau- 
kais, jis atklysta į girią ir įsigyja 4 gyvūnų: liūto, vanago, skruz- 
dės ir vilko palankumą ir galią pasiversti vienu jų; pasiverčia 
vanagu ir atskrenda iki Vėjų motinos, išsaugo sodą ir gauna tris 
obuolius; po to, greičiausiai, pasiverčia vilku (o ne vanagu, kaip 
pasakojime) ir atbėga prie marių kranto, palaukia vakaro, kol į 
salą grįžta panos bulius su trimis karvėmis, įsikimba buliui į 
uodegą ir perplaukia per marias; išlipęs iš vandens į salą, pasi- 
slepia po beržiniu kelmu (eventualiu pasaulio omfalu). Ir 
baigiasi, kai jis užsėda ant kniūpsčiai gulinčios mergelės. 

Nuo žemės (žvėrių pasaulio) Juozapas pasaulio ašimi kyla 
aukštyn (Vėjų pasaulis), o paskui nusileidžia į požemį (plaukia 
mariomis), t. y. pabuvoja visuose pasaulio aukštuose. Atrodo, 
kad ši kelionė — procedūrinė, be kurios negali įvykti kosmogo- 
ninis ritualas (nei vestuvės). Juozapo pasaulis susiremia su 
„Antrosios saulės“ pasauliu. Pastarąjį simbolizuoja keturpėsčia 
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(it kumelaitė) mergė - 4 pasaulio šalys ir jos kasos (pavadis) — 
pasaulio viršus ir apačia. Tris kartus ištartą formulę: „Leisk 
mane! Kad neleisi, prapuls Žemė, pasidarys marios“, matyt, 
reikia suprasti kaip kosminę abiejų herojų kelionę per pasaulio 
aukštus. Juozapas nepabūgsta grasinimų, suvaldo „kumelaitę“ 
ir tampa Antrosios saulės vyru. Įveikęs mergės kosmą Juozapas 
ištraukia ją iš mirusiųjų pasaulio ir panaikina jos užkeikimą. 
Nes iki šiol, kaip trys jos seserys, taip ir ji turėjo karvės pavidalą. 
Chaoso žūtį ženklina išnykusios marios, brolio ir seserų atsira- 
dimas. „Nukirto [buliaus| galvą - prapuolė ketvirta dalis marių, 
pasidarė žemė. O iš buliaus jos brolis stojos. Nukirto visų trijų 
karvių galvas — stojos sesers. Prapuolė visos marės, pasidarė 
žemė. Pradėjo svietas gyventi. O ji paliko karalienė ant tos 
žemės, o vyras jos karaliumi“ LSŽ 51-54 arba DSP 309-313. 


UŽDUOČIŲ KALEIDOSKOPAS 


Nenuostabu, kad paklusdamos ritualo kanonams, vos tik 
išvydusios jaunikaičius, nuotakos skuba skirti užduotis. Jų pa- 
letė nepaprastai įvairialypė. Nuo minklių minimo iki šachmatų 
partijos arba rungties, kas ką nusvers svarstyklėmis. Vienoje 
lietuvių pasakoje, kai ateina laikas dukrai tekėti, karalius išneša 
laukan lašinių paltį ir pasako: „Kas atmins, kieno šitie lašiniai, 
tas gaus mano dukterį.“ Susirenka pilni rūmai, pilnas kiemas: 
bajorai, ūkininkai, visokie jaunuoliai ir nė vienas negali atspėti. 
Mina mina visaip — nė vienas neatspėja. Galiausiai elgeta 
užkviečia vieną beturtį ir liepia jam: „Kai karalius klaus, kieno 
šitie lašiniai, tai tu taip pasakyk: „Cia tai prastas klausimas 
visai! Na, kieno jie čia bus, — utėlės!“ 

Kai tas taip pasako, karalaitė net nusigąsta! Nieko ne- 
padarysi — karališkų įstatymų reikia laikytis! Ir karalius paskel- 
bia: po vieno mėnesio — vestuvės! Ir visi išsiskirsto savo keliais 
LSŽ 280. 

Pasakoje apie tris brolius vienas karalius paskelbia: kas jo 
dukterį peršnekės, tas bus jo žentas. Į varžytuves išsiruošia trys 
broliai: du protingi, o vienas - kvailys. Kelyje kvailutis randa su- 
šalusį žvirblį, volę ir lanką nuo statinės. Protingiesiems nepasi- 
seka peršnekėti karaliūnaitės. Tuomet pabando savo laimę kvai- 
lutis. Įeina ir sako: „Koks jūsų kambarėlis šiltas“, o ji - „Po ma- 
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no prijuostėle dar šilčiau“ — „Na, jei po prikyšte taip šilta, turiu 
aš žvirblelį, tegu jis ten iškepa.“ — „Na, kad taukai bėgs,“ - atsako 
karaliūnaitė. „Turiu volę, užkišiu — nė lašas nenuvarvės“ — 
„Tačiau nuo įtampos gali perplyšti.“ — „Nepliš, turiu šit lanką“, — 
nepasiduoda vaikinas. Tokiu būdu peršneka ją ir lieka karaliaus 
žentu LRS 80. 

Tuvių tautosakoje savo dukrą už vyro leidžia Požemio val- 
dovas. Jis paskelbia, kad norintys laimėti jos ranką, turės 
„peršauti pro lapės mentikaulio kiaurymę, pro didelės sidab- 
rinės adatos skylutę, pataikyti ir padegti malkų rietuvę, kurią 
šimtas jaučių į vieną vietą sugabeno, pramušti geležinės statulos 
galvą ir ištaškyti ją į gabalus. O kai strėlė skries virš perėjos, ją 
sugauti ir atnešti.“ Varžybose dalyvauja keliolika karžygių. Lai- 
mi Dangaus Karžygys. Antrą dieną jis eina lenkčių su kitais 
raiteliais žirgų lenktynėse. Trečią imasi su šešiagalve pabaisa. 
Nors ją nugali, bet Požemio valdovas atveda savo rudąjį lokį. 
Lokys pradeda karžygį prie žemės lenkti, tačiau šis, sukaupęs 
paskutines jėgas, parmeta jį ant žemės. Tuomet valdovas paski- 
ria dukteriai dalį savo turtų, gyvulių bandą ir apskritą baltą 
jurtą TP 119. 


Velnių chanas, kurio dukros skraido gulbėmis, iškelia są- 
lygą, jeigu Kendebajus nudėsiąs septyngalvį milžiną, baisų liūtą 
ir klastingąją raganą, tuomet grąžinsiąs nelaisvėje laikomą 
galiūną, gyvulių kaimenes ir už jo išleisiąs savo jauniausiąją 
dukrą. O kai Kendebajus iš maišelio iškrato milžino akis, liūto 
iltis ir raganos galvą, taip ir atsitinka. Chanas išleidžia savo 
jauniausiąją dukrą, surengia trisdešimties dienų linksmas 
žaidynes ir keturiasdešimtdienę puotą KGM 44. 


BRUNHILDOS NARSA 

Isfahano šacho duktė piršliams pateikia tris sąlygas. Ji su jų 
peršamu jaunikiu turinti išbandyti, katras geriau joja ir taikliau 
paleidžia iš lanko strėlę. Turinti susikauti kardais. Trečioji są- 
lyga - jis privalo atsakyti į visus jos klausimus. Sužinojęs sąlygas 
atvyksta ir pats jaunikis — gretimos šalies šachas. Princesė pasi- 
ima lanką, skydą, strėles ir išeina į aikštę. Sėda abu ant žirgų ir 
nušuoliuoja, bet kits kito niekaip negali pralenkti. Paskui 
paleidžia strėles — vėl abu vienodai taikliai. Kaunasi kardais, 
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grumiasi, ir tik einant galėtynių, šachui šiaip taip pavyksta 
paguldyti princesę ant menčių. Mergaitė pasižada tekėti už jo, 
jeigu jis išpildysiąs trečią reikalavimą. Sachas sutinka. „Jeigu 
taip, tai pasakyk, kas užvis gražiausia pasaulyje?“ Sachas atsa- 
ko: „Užvis gražiausia tai, kas miela tavo širdžiai.“ Sie Žodžiai 
labai patinka mergaitei. Ji nueina pas savo tėvą pranešti, kad 
jaunikis viską išpildęs. Isfahano šachas iškelia puikias vestuves 
ASK 52. 

Kazachų pasakojime apie Bekbolatą gražuolė Kara-aju, 
chano Akbuzau duktė, išeina už vyro ir teka be išpirkos. Iš 
jaunikio ji reikalauja tiktai vieno — jis turįs tris kartus nuo jos 
pasislėpti. Jeigu Kara-aju nors vieną kartą jo nesurasianti — 
tekėsianti, O jei rasianti visus tris kartus — nukirsianti jam galvą. 
Bekbolatas pageidauja slėptis keturis kartus. Pirmąsyk jam 
padeda kupranugariukas (keturios pasaulio šalys), antrą - erelis 
(pasaulio viršus), trečią — žuvis (apačia), ketvirtą — lapė, kuri 
jaunikaitį paslepia urve po Kara-aju sostu (pasaulio centras). 
Paskutinį kartą gražuolė jo neranda, taigi Bekbolatas įrodo, kad 
jo pasaulis stipresnis ir laimi nuotakos ranką KGM 34. 

Vienos šalies padišachė paskelbia, kad tekėsianti už to, 
kuris aploš ją šachmatais. O kas praloš, tą nugaluos. Į rūmus 
ateina Mamedas. Sutaria žaisti keturis kartus. Ir tik vienąkart 
leidžiama pralaimėti. Pirmą kartą Mamedas pralošia, o visus 
kitus išlošia. Mergė užsispiria Žaisti dar vieną kartą: „Jei praloši, 
aš negaluosiu tavęs, paleisiu namo. O jeigu išloši, kelsiu vestu- 
vių puotą.“ Bernaitis ir šį sykį išlošia. Ką darys padišachė, turi 
ruošti vestuvių puotą ir visą miestą pavaišinti plovu TČS 16. 

Narsioji islandų karaliūnė Brunhilda besiperšančiam Giun- 
teriui įsako atlikti tris darbus: numesti akmenį, nušokti į tolį ir 
nusviesti ietį toliau už ją. Jeigu karalius laimėsiąs, ji tekėsianti, 
bet jei suklupsiąs, vargas jam - jie visi negrįšią namo (Nibelungų 
giesmė, VII ntk., p. 204). 


KUMŠČIAVOJIMAS ANT VESELIJOS 


Vienos šalies nepakantumas kitai regimas ne tik tautosa- 
koje, bet ir XIX a. papročiuose. Daugelis elementų jau praradę 
mitiškumą ir perėję į žaidybinį lygmenį. Tačiau senoji tradicija 
dar išlaikoma. Jaunikis su pulku sutinkamas nuotakos namuose 
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priešiškai. Anot Antano Juškos, „vedžiui su parėdkininkais at- 
jojant, bernai štukoriai iš nuotakos šalies ant kelio ties nuota- 
kos namais užrita kūlius (akmenis), rąstus, ant karklių (vartų) 
tamsoje užtiesia smaluotas apivaras ir taiso atjojantiems viso- 
kias kitas kliūtis, štukas ir pinkles. <--> vedį su atkakusia 
svotba ilgai laiko už durų, tik vieną piršlį su kliunka vyno ir 
karvoliumi (nes sunku stovėti) pasodina seklyčios kampe prie 
durų ir dėl juoko tykoja nuo jo pavogti karvolių ir gėrius, 
kuriuos su savimi atvežė. Pasilikę už durų svotbininkai veržias 
į vidų, o šie neįleidžia jų ir stengias priešais. <-> nuotaka su 
pamerge-pauodegiu... slepiasi nuo atjojusių veselninkų. <--> 
Kai jau įsiprašo [į vidų] kvieslys... tada urmu įsiveržia į seklyčią 
vedžio svotba. Kol įsiveržia, keliais atvejais nuotakos svotba 
išstumia ją iš seklyčios ir pasirodo, būk esąs karas arba kumš- 
čiavojimas ant veselijos“ 58, 301-307. 

Koks nors prašalaitis, išvydęs nuotakos namų apgultį, galėtų 
pagalvoti, kad dalyvauja karo veiksmų kampanijoje. Nes vestu- 
vinėse dainose, kurios, regis, dar senesnės už etnoaprašus, mi- 
nima, kaip atjojęs pulkas: į vartus strėlas leidžia LTR 2891 (28); į 
vartus strielbele šovė LTR 689 (87); joja raiti šaudydami LTR 3925 (48); 
Nedėlios dienelę Ankstųjį rytelį Tai šavė, tai davė Naujona klėtelėn 
LTR 941 (23); pririštas žirgas: Išlaužė uosio tvorelę. Išmynė rūtą iš 
šaknų LTR 2967 (78); Tai spardė sierą žemelę, Tai mindžio žalią 
rūtelę LTR 827 (98); kai bernelis joja per kaimą, išėjusi mergelė: 
Užkėlė vartus, Užkalė kuolus, Užleido lencūgėlius. O bernelis 
prisižada, kad paleisiąs žirgą ant valios ir peršoksiąs per var- 
telius: Peršoks per vartus, Išlaužys kuolus, Sutraukys lencūgėlius 
LTR 1545 (63) ir pan. 

Nenuostabu, kad tautosakoje ir vestuvių papročiuose pasl- 
taikantys prievartos elementai ne vieną tyrinėtoją nuvedė klyst- 
keliais. Zenonas Slaviūnas, pastebėjęs pirmuosius nedraugišku- 
mo žingsnius ir daromas įvairias kliūtis atvykus svetimai šaliai, 
svetimam pulkui, prasitaria: „Sie papročiai rodo, kad perėjimas 
į naują giminę atliekamas su tam tikromis apeigomis, kurios 
reiškia, kad į naują bendruomenę reikia įsipirkti, įsiprašyti, su- 
gebėti atitinkamais sąmojingais atsakymais nugalėti pasitaikan- 
čias kliūtis, kurias, nors ir meniškomis formomis apipavidalin- 
tas, reikia įveikti, nugalėti“ 97, 576. A. Patackas ir A. Zarskus 


Velio nuotaka | 281 


viena piršlio korimo priežasčių laiko „užslėptą priešiškumą 
svetimam atėjūnui“. „Jaunojo (svetimųjų) pulko nedraugiškas 
sutikimas ir pašiepimas lotinėmis dainomis taip pat yra užslėpto 
priešiškumo svetimam pasireiškimas. <:+> Tai brolio, nenorinčio 
atiduoti sesers, kompleksas. Prisiminkime brolių vaidmenį pasa- 
koje „Eglė - žalčių karalienė“. Eglės jaunikis visai svetimas - ne 
to pasaulio gyventojas. Zilvine ji atpažįsta žmogų tik po to, kai 
pradeda rastis vaikai [tuomet kam jį žudyti?]. O brolių priešišku- 
mas baigiasi atviru užpuolimu. Sis brolio kompleksas išliko iki 
mūsų dienų. Pagal užrašytus papročius sesers išvežimui ypač 
priešindavosi, bet ją ir išleisdavo (išlydėdavo) jauniausias brolis“ 
81, 172. Kiti tautosakininkai eina dar toliau. Dviejų grupių kon- 
frontacija jiems kartkartėmis pakiša mintį apie kadainykštį nuo- 
takos grobimą. Juozas Baldauskas-Baldžius savo studijoje 
„Vogtinės vestuvės“ daro išvadą, kad „vedlių kova su nuotakos 
pulku, pasekėjais yra centrinė žmonų vogimo ašis, apie kurią 
sukasi daugelis kitų vogimo gadynės pėdsakų, faktų, išgyveni- 
mų“; „vogimo gadynės išgyvenimu, rodos, tektų laikyti ir mūsų 
piršlio korimą“ 1, 56 (59) (60). 

Tačiau tuomet reikėtų savęs paklausti: „Kodėl visuomet 
laimi vedžio šalis? Ar jiems padeda burtai? Ar jie tiesiog ren- 
kasi pačias iš šeimų, kurių ištižę vyrai.“ 

A. VAN GENNEP HIPOTEZĖ 


Arnold van Gennep mano, kad „Nuolatinė socialinė sąjun- 
ga, sukurta pagrobimo būdu, kaip institutas sutinkama itin re- 
tai, ir nera jokio pagrindo ginčyti [Ernst] Grosse nuomonę ją 
tesant individualią, sporadišką bei išimtinę formą. Tuo labiau, 
kad moterys, įgyjamos šitokiu būdu didesnėmis grupėmis, kaip 
antai per karinius užpuolimus, vėliau tebūna vergėmis ar sugu- 
lovėmis. Paprastai jos laikomos žemesnėmis už paties pagrobė- 
jo klano ar genties moteris, ir tokiu atveju paprotinės apeigos, 
sujungiančios vyrą ir moterį, neatliekamos“ 42, 49. 

Virsmo teorijos tėvas dviejų klanų priešiškumą suponuoja 
iniciacijos ritualais. Jo manymu: „Pagrobimo čia išties esama, tik 
visai ne ta prasme. Tai visai ne liekana, o tikras pagrobimas, kuris 
įvyksta kiekvienos iniciacijos, kiekvienų vestuvių ir kiekvienos 
mirties atvejais ir išreiškia žmogaus būklės bei statuso [ardo] 
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pasikeitimą. Susituokti — tai pereiti iš vaikų ar jaunuolių grupės į 
subrendusių žmonių grupę, iš vieno klano į kitą, iš vienos šeimos 
Į kitą ir dažnai iš vienos gyvenvietės į kitą. Individo atskyrimas nuo 
šių grupių jas susilpnina, 0 tas, į kurias jis įsijungia, sustiprina. 
Susilpnina ir skaičiumi (taigi tiesiogiai sumažina jėgą), ir ekono- 
miškai, ir emocionaliai. 

Vadinamieji pagrobimo ar pavogimo ritualai išreiškia praran- 
dančiosios grupės pasipriešinimą. Jie yra skirtingo intensyvumo 
priklausomai nuo vertės, suinteresuotų grupių teikiamos perei- 
nančiam nariui ir jo išsinešamam turtui. Tos grupės, kurios tapo 
stipresnės, kitoms, susijusioms su jomis kraujo, tautybės ar tiesiog 
bendrabūvio ryšiais, tam tikru mastu kompensuoja nuostolį. Kom- 
pensuojama kraičiu, dovanomis, vaišėmis, viešomis šventėmis ir 
pinigais, sumokamais už pašalintą vieną ar kitą kliūtį, iškeltą 
išeinančiajam suinteresuotos pusės“ 42, 49. 

Taigi, anot A. van Gennep, grobiančioji (vedžio) grupė kaž- 
kokiu būdu privalo kompensuoti nuostolį prarandančiajai pusei 
(kuri netenka geros darbininkės: audėjos, siuvėjos, šeimininkės 
ir pan.). Bet kompensavimo nematome. Atvirkščiai, nukentėju- 
Si0ji grupė ne tik praranda mergę, bet dar sumoka už ją išpir- 
ką - kraitį. Kita vertus, nėra taip, kad viena šeima išloštų, o kita 
pralaimėtų. Laimi abi pusės. Nes sudarius vedybinę sutartį, 
sustiprėja abi šeimos. Jos viena kitai gali padėti darbo jėga, 
finansais, ūkio padargais, bendra gynyba ir ginklais, maisto 
ištekliais. Net valstybių vadovai stengiasi sutvirtinti tarpusavio 
ryšius vedybomis (plg. LDK kunigaikščio Jogailos vedybas su 
Lenkijos karaliene Jadvyga (1386 m.), suponavusias dviejų vals- 
tybių susijungimą; LDK Didžiojo kunigaikščio Vytauto dukters 
Sofijos ištekinimą už Maskvos Didžiojo kunigaikščio Vosyliaus 
(1389 m.) 52, 310 ir pan.) Jeigu pariteto principas nepažeistas, 
šių vedybų nauda akivaizdi. Ji leidžia susigiminiavusioms šalims 
mėgautis ilgalaike taika, pavojaus akimirką jungtinėmis pajėgo- 
mis atremti priešą, disponuoti didesniu karių skaičiumi, skatina 
intensyvesnę prekybą, platesnius ryšius su kitais kraštais, nau- 
dotis bendrais kultūros laimėjimais (bent retų augalų sėklomis), 
išradimais, ištekliais ir pan. (o kai lygybės ar proto nėra, turi 
progą kęsti nuolatinius kaimyno išpuolius, žeminimą ir turgaus 
prekybą „aukštos“ kilmės herbais). 
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KHONDŲ PAPROČIAI 

Edgar Thurston, tyrinėjęs Pietų Indijos genčių papročius, 
aprašo khondų ritualą, kurį jis laiko puikiu grobiamųjų vedybų 
palikimo papročiu. 

„Tarp Pietų Indijos khondų merginos grupei priklauso ne tik 
jos draugės, bet apskritai visos kaimo merginos. Kai šeimos susi- 
taria, nuotaka aprengiama raudonai, ir jos teta iš motinos pusės, 
palydint visoms kaimo merginoms, išveda ją į jaunikio kaimą. 
Merginos neša jaunikiui dovanų, 0 šis laukia pakeliui su visais 
savo kaimo vaikinais, apsiginklavusiais bambuko lazdomis. Mote- 
rys užpuola vaikinus —- muša juos lazdomis, „apmėto akmenimis ir 
grumstais, o jaunuoliai ginasi lazdomis. Šitaip jie visi pamažu 
pasiekia kaimą, tuomet muštynės liaujasi. Jaunikio dėdė sutinka 
nuotaką ir įveda į jaunikio namus. Sitos muštynės - visai ne vaikų 
žaidimas, o vaikinai kartais rimtai sužeidžiami. Nuotakai pasiekus 
jaunikio kaimą, čia jaunikio sąskaita iškeliamos bendruomeninės 
vaišės“ 42, 50. 

Sunku sutikti su tyrinėtoju, kad čia vyksta grobimas, o ne 
muštynės, t.y. jėgų išbandymas tarp nuotakos draugių —- 
merginų iš vieno kaimo, ir jaunikio palydovų — vaikinų iš kito 
kaimo. Be to, nepanašu, kad nuotaka bėgtų, nes kautynių įkarš- 
tyje tęsia kelionę į jo namus. Kitais žodžiais tariant, nėra nei 
bėgančios, nei persekiojančios šalies. Kita vertus, nematome ir 
ryškesnių atskyrimo (separation) ženklų: nuotakai paliekant 
namus neišliejamas „senasis“ vanduo, neužgesinama ugnis, 
nedaužomi indai, nelaužomi baldai, perėjus upelį niekas neardo 
(nedegina) tilto, kuris nebeleistų grįžti atgalios ir kt. Be to, 
grumtynėse dalyvauja tik jaunųjų bendraamžiai, t. y. nevedęs 
jaunimas. Taigi, panašu, kad ir šįsyk regime ritualinės kovos 
tarp mergės ir vedžio išraišką. 

Sie pavyzdžiai parodo, kaip kaunasi du skirtingi (mergės ir 
jaunio) pasauliai. Jeigu jaunikaičio kosmas pajėgus įveikti mer- 
gės kosmą, ji pasiduoda ir tampa žmona, o jeigu neįveikia — 
žūsta (išverda piene). Kartais ši nuostata pasigirsta iš pačių 
herojų lūpų. 
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DIEVO VALIA 


Osetinų pasakoje „Karalius Karamanas“, kai karžygys, nie- 
ko neįtardamas, nugali audros debesiu pasivertusį burtininką 
Arabį, o vietoj jo atsiranda auksaplaukė mergelė, jis pasimeta ir 
puola jos atsiprašinėti: „Kas tu per angelas? Atleisk, aš netyčia 
tave įveikiau.“ O mergelė atsako: „Ne angelas aš, ne šventoji 
dvasia. Aš Dievo dukterėčia ir galiu tekėti tik už to, kuris mane 
įveiks, tokia Dievo valia. Tu mane įveikei ir, jeigu manai, kad aš 
tavęs verta, veskis į savo namus“ OKP 226. 

Tuvių pasakoje „Berniukas nykštukas“, išvydusi bernaitį 
gražuolė, spindinti kaip Saulė ir Mėnulis drauge, šoka į krosnį 
ir išskrenda pro kaminą. Nykštukas jai įkandin paleidžia strėlę. 
Strėlė perveria kurpaites ir gražuolė pamažėle pradeda leistis 
žemyn. „Kodėl tu nuo manęs bėgi?“- klausia jaunikaitis. „Todėl 
bėgau, kad norėjau išbandyti, ką sugeba tasai Žmogus, kuris 
netrukus mano gyvenimo draugas bus“, - atsako mergina TP112. 

Dagestane (Siaurės Kaukaze, Gruzijos i ir Čečėnijos kaimy- 
nystėje) pirmą vestuvių naktį jaunasis taip pat imasi su nuotaka. 
Jaunoji prieš tai kurį laiką specialiai treniruojama. Po to apvel- 
kama tam tikrais drabužiais. Kad jų nebūtų galima atsegti, 
vienas drabužis prisiuvamas prie kito, mergina susijuosia 
stipriu, vilnoniu mergystės raiščiu. Kartais, kad jaunikiui būtų 
sunkiau kovoti, ji išsitrina taukais, o jos galva nuskutama. Būna 
atvejų, kai kova nesibaigia iki ryto, nes neaišku, kas laimi, ar 
bernas, ar mergė, tuomet imtynės perkeliamos į antrąją naktį. 
Kartais mergė taip įsijaučia į kovą, kad jai - vargšei — iš įtampos 
plyšta širdis 155, 245. Mergystės diržu susijuosusi pirmąją vestuvių 
naktį su Giunteriu imasi Brunhilda, tačiau greitai įveikia, tuo- 
met tuo pačiu diržu suriša jo rankas bei kojas ir pakabina ant 
vinies („Nibelungų giesmė“, X nitk.). 

Dar vieną dvikovą turkmėnai vadina „pilkuoju vilku“. Nes 
jaunasis su keliais draugais turi pavyti lekiančią ant Žirgo 
jaunąją ir atimti iš jos aviną arba ožį, kurį laiko persimetusi per 
balną 155, 246. 

Ohajaus dukra, norėdama išbandyti Achmedą, pasiunčia jį 
sužinoti baltojo divo obuolių paslaptį. O pati pasiverčia paukšte 
ir nuskrenda į mišką, pro kurį turi keliauti jaunikaitis. 
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Atskridusi virsta neregėto grožio pere ir ima Achmedui drumsti 
galvą. Pirmiausia pradeda atkalbinėti nuo žygio, kur jo laukianti 
mirtis, ir liepia grįžti atgal. Paskui siūlo keliauti su ja, užimti 
seno tėvo sostą ir tapti jos vyru. Tačiau Achmedas nepa- 
lenkiamas. Jis prisipažįsta perei, kad pažadėjęs vesti Ohajaus 
dukterį ir tik ją vieną vesiąs. Dar nespėja jis geros mylios nueiti, 
o mergaitė pasiverčia galiūnu ir vėl prie jo artinasi. Milžinas 
didumo sulig medžiu, kiekvienoje rankoje laiko po septynias 
girnapuses ir žaidžia jomis lyg karoliukais iš gintaro. Jis 
pasigiria, kad ketinąs pagrobti Ohajaus dukterį. O Achmedas 
atrėžia, kad ji jo sužadėtinė. Ir kol gyvas, jis niekam jos ne- 
atiduosiąs. Išsitraukia kardą ir pasiruošia kautynėms. 
Mergaitė, pamačiusi, kad bernaitis ištvėrė ir šį bandymą, 
atsisako kautynių. Esą jam — galiūnui — su vaikais kautis būtų 
didelė negarbė ir nužirglioja sau. Kiek paėjėjęs persimaino į 
baisią raganą, atsisėda priešais sugriautą tvirtovę ir laukia 
Achmedo. Prieina jaunikaitis arčiau, Žiūri — ragana. Apatinė 
lūpa žemę šluoja, viršutinė — dangų remia. Ragana duoda tris 
obuolius ir liepia pasakyti, kuriam obuoliui kiek metų. Jeigu 
įspės, galės grįžti namo, jei ne - galva nulėks nuo pečių. Achme- 
das teisingai nustato, kuriam obuoliui kiek metų, ir susiruošia 
grįžti namo. Vos tik jis nusigręžia, kai staiga kažkas jį pašaukia 
vardu. Baisioji ragana dingusi, o toje vietoje sėdi Ohajaus duk- 
te. Tuomet ji prisipažįsta: „Ragana, kurią čia buvai radęs, - tai 
aš. Ir šacho duktė, kuri norėjo, kad ją imtum, irgi aš. Ir milžinas 
su girnapusėmis — taip pat aš. Aš bandžiau tave. Tu ištvėrei 
išmėginimus. Dabar aš tavo. Kaip pasakysi, taip ir bus“ ASK 60. 


ATALANTĖS BĖGIMAS 


Claudius Aelianus (apie 175-apie 235 m.), daugiau žino- 
mas kaip Aelian, praneša, kad senojoje Graikijoje varžybos tarp 
jaunojo ir nuotakos vyko atvirai, stebint daugiatūkstantinei 
miniai 155, 246. 

Irumpą epizodą apie greitakojės Atalantės lenktynes su 
Hipomenu pateikia Gustavas Svabas: „Norėdama atbaidyti nuo 
savęs varginantį įkyrių jaunikių spiečių, Atalantė įsmeigė į žemę 
lenktynėms tinkamos aikštės gale trijų uolekčių pagalį: iki jo jauni- 
kiai turi ją vytis, ir ji tekėsianti tik už to, kuris ją pralenks, o kas 
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kuolą pribėgs vėliau jos, turės padėti savo galvą. Jos grožio galia 
buvo tokia didelė, kad nors ir baisi buvo ta sąlyga, ją priėmė 
daugybė besiperšančių vaikinų“ 105 III 267. 

Prie analogiškų dvikovų, matyt, galima priskirti renginį, 
kuris gyvavo Vokietijoje XIX amžiuje. Kai kuriuose šios šalies 
kaimuose, išėjus jaunavedžiams iš bažnyčios, po jungtuvių, 
vaikinai eidavo lenkčių (Brautlauf, pažodžiui - „nuotakos bėgi- 
mas“, arba Schlūssellauf — „rakto bėgimas“). Pabrolys pažymė- 
davo vietą, iki kurios reikia nubėgti (paprastai už 300—-400 
žingsnių), o takelį nubarstydavo pelais. Kartais stipresni ir 
vikresni vaikinai lenktynes pradėdavo tiesiai nuo bažnyčios. Pir- 
mutinis pasiekęs tikslą gaudavo prizą - medinį paauksuotą rak- 
tą, prikabinamą prie kepurės, ir vienokį ar kitokį piniginį 
užmokestį. Atbėgęs antrasis varžybų dalyvis buvo atleidžiamas 
nuo vestuvinių pietų rinkliavos ir apdovanojamas nedidele pini- 
gų suma arba kokia nors puošmena. O apie paskutinįjį bėgiką 
sakydavo, kad „jam atitekusi kiaulė“; jo kepurė ir nugara būda- 
vo „Išpuošiama“ kiaulių uodegytėmis. Berchteshadene įkišdavo 
kojas į maišą ir šokuodavo. 

Tikrąją Brautlauf kilmę atskleidžia liudijimas, kad iš 
pradžių lenktyniaudavę vien jaunavedžiai: išėjusi iš bažnyčios, 
po jungtuvių, nuotaka puldavo bėgti, o jaunikis - ją vytis. Bet 
jeigu jam nepasisekdavo, tai pranašaudavę nelaimę (!). Bran- 
denburge varžybos vyko pirmosios vestuvių dienos pavakare, po 
kurių tą patį vakarą prasidėdavo nuotakos nuometavimas. 
Nevedęs jaunimas visaip jam priešinosi ir trukdė. 

Traungau (Aukštutinės Bavarijos pietūs) bėgčių nugalėtojai 
vėliau padėdavo pabroliui rinkti iš svečių pinigus, kurie buvo 
skirti muzikantams. Tuo atveju bėgūnas sakydavo, kad per lenk- 
tynes susižeidęs koją, ranką arba šonkaulį, ir dabar jam reika- 
lingi pinigai gydymui. Ankstesniais laikais šiose varžybose daly- 
vaudavęs ir jaunikis. Varžybų tikslas — laimėti raktą nuo jauno- 
sios kambario. Jeigu atbėgdavo pirmas ne vedys, jis raktą turė- 
davo išsipirkti iš nugalėtojo. Pirmasis laimėtojas laimikį atsiim- 
davo iš jaunikio rankų, antrąjį ir trečiąjį apdovanodavo nuotaka 
151, 32. Galima įtarti, kad šios žaidynės yra patyrusios ne vieną 
transformaciją. Pats seniausias sluoksnis — 1. jėlės ir vedžio 
dvikova, vėlyvesni - 2. jaunikio ir pabrolių bėgsmas bei 3. vienų 
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pabrolių kova. Du pastaruosius atvejus (kuriuose nebedalyvavo 
jaunoji), matyt, galima paaiškinti senuosius papročius žudančia 
XIX a. devalvacija. 


SVARSTYKLIŲ ASTRONIMAS 


Atsivertę Jono Basanavičiaus rinkinį randame pasaką 
„Karalaitė ant svarstyklių“. Tai pirmoji užuomina, verčianti su- 
klusti astronomijos mėgėją. Lieka atsakyti į klausimą, ar šios 
svarstyklės siejasi su dangumi? 

Zvilgtelėkime į tekstą. Pasakojimo audinyje dominuoja trys 
skirtingos gijos: jaunikaitis svečiuojasi pas nepaprastus svainius: 
žvėrių, paukščių ir žuvų karalius ir gauna dovanų - po kuokštelį 
plaukų (AT 552); karalaitė varžosi su jaunikaičiu, kas kurį iškels 
svarstyklėmis; jaunikaitis gelbsti žmoną, kurią išsinešė velnias, 
todėl, padedant svainiams, sudrasko jautį, perplėšia antį ir iš 
kiaušinio išsiima savo pačią (AT 302). 

Iš kai kurių detalių galima įtarti, kad įvykiai, susiję su 
svarstyklėmis, sudaro savarankišką intarpą. Jis užima maždaug 
dešimtąją teksto dalį ir skamba taip: 

Jaunikaitis „sėdo ant arklio. Bet ne namo ketino joti, o liepė 
arkliui jį nešti į vieną karalystę. Tos karalystės karalius buvo 
paskelbęs: kas atsvers jo dukterį ant svarstyklių, tas bus jo žentas. 
Arklys jį tuojau nunešė pas tą karalių. Jis apsisupo skraiste, kad 
niekas nematytų, ir nuėjo į rūmus. Žiūri - sėdi karaliaus duktė ant 
svarstyklių. Suvažiavę ten visokių karaliūnų, generolų ir didelių 
ponų: kai tik sėda kuris ant svarstyklių, karalaitė vis iškelia jį 
aukštyn. 

Taip besikilnojant, ėmė ir nusmuko jai nuo piršto žiedas. Tą 
žiedą iš po svarstyklių jis pasičiupo ir nuėjo pas arklį: 

— Arkly, nešk mane pas auksakalį! 

Arklys tuojau nunešė. Jis liepė tam auksakaliui padaryti kitą 
tokį žiedą. Kai tas padarė, vėl sėdo ant arklio ir kuo greičiausiai 
parjojo atgal. Gražiai apsitaisė, užsikabino savo kardą, užsimovė 
ant piršto karalaitės žiedą, o tą kitą numetė jai po svarstyklėmis. 
Dabar prašo, kad leistų jam su karalaite svertis. Kai tik sėdo ant 
svarstyklių, tuoj iškėlė ją aukštyn. Karalius, kaip buvo žadėjęs, 
išleido už jo savo dukterį...“ LPB 216. 
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Iš Antikos paveldėjome susistemintą 48 žvaigždynų 
aprašymą, kuris buvo nemažas to meto astronomijos laimėji- 
mas. Didumą dalykų graikai perėmė iš chaldėjų ir Egipto. Ve- 
neros ciklo atspindys parodo, kad IDE astronominis palikimas 
vienokiu ar kitokiu keliu pasiekė ir mūsų žemes: įsismelkė į 
pasakas, ornamentą ir papročius. 

Sios svarstyklės ypatingos, nes ant jų varžosi dviejų lyčių 
atstovai. Tad, jeigu jos atitinka Zodiako ženklą, ką tuomet 
galėtų reikšti kiti du simboliai: karalaitė ir jaunikaitis? Zvilgsnis 
vėl krypsta į dangų. Pastebime, kad iš vienos Svarstyklių pusės 
spindi Mergelės, o iš kitos — Saulio žvaigždynas. Be to, jie taip 
pat „supasi“. Kai Saulė įžengia į Mergelės žvaigždyną, tuomet 
matome „išsikėlusį“ Saulį — jaunikaitį, o kai Saulė atsiduria 
Saulio žvaigždyne — „išsikelia“ Mergelė. Suasmenindami dan- 
gaus kūnus senoliai, matyt, siekė paaiškinti kai kuriuos 
žvaigždėtojo skliauto reiškinius. 


SKORPIONO ŽNYPLĖS 


Tam tikrą prasmę gali turėti „nusmukusio nuo karalaitės 
piršto žiedo“ įvaizdis. Tekstas nurodo, kad jo reikia ieškoti 
„pariedėjusio po svarstyklėmis“. 

Dangaus skliaute po Svarstyklėmis spindi Skorpionas. 
Babilono kultūroje jis neretai vaizduojamas kaip pagrobęs saulę 
arba žiburį. Jo žnyplės, laikančios Žiedą-saulę, tapatinamos su 
Svarstyklėmis (šumerų ZI.BA.AN.NA. akadų zibanitu svars- 
tyklės). Graikų mitika šį žvaigždyną sieja tai su teisingumo dei- 
vės Temidės svarstyklėmis, tai su svarstyklėmis, kurias laiko vai- 
singumo deivė Demetra (Mergelės žv.). Iki pat helenizmo pa- 
baigos, kaip Babilono paveldas, egzistuoja kitas šio žvaigždyno 
pavadinimas - Skorpiono Znyplės. Pavadinimą Znyplės vartoja 
Eudoksas, Aratas, Hiparchas ir Ptolomėjus 191, 101. 

„Zodiako ženklų“ (1937 m.) autoriaus S. Barkausko ma- 
nymu, Skorpionas pagarsėjo kaip grobikas, šalčio ir nakties 
viešpats, todėl, kad Saulei einant į jo ženklą, pradeda ilgėti 
naktys ir atšąla orai. Šias realijas, matyt, pažymi ir jo akadiški 
epitetai: Piktas ir niekas, Kažkas Niekas, sėdįs Didžiojo Bedug- 
nės Miesto (pragaro) soste Viešpats, Kažkas Galingas — Mirtis, 
Mirties Namai, kaip ir jo svarbiausias bruožas — Iamsa 2, 26. 
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Dar viena svarbi detalė — jaunikaičio vedybos. Jos įvyksta 
tuomet, kai jis iškelia karalaitę aukštyn. Zinant Zodiako figūrų 
kaitą, nesunku atsekti vestuvių metą. Mūsų eros pradžioje 
Saulė į Šaulio žvaigždyną įžengdavo lapkričio 22-ąją ir išbūdavo 
jame iki gruodžio 21 dienos, t. y. beveik iki Kalėdų. Atsitiktinai 
ar ne, XVI-XVII amžiaus pradžios šaltiniai sako, kad Lietuvoje 
šiuo laiku vykdavo piršlybos ir vestuvės. Be to, apie tai liudija 
vedybiniais burtais apipinti lapkritis ir gruodis 123, 5-146. 

Tokiu būdu į akis krinta eilė sąsajų: 1. karalaitė, sėdinti su 
jaunikaičiu ant svarstyklių, ir Svarstyklių, į kurias iš vienos pusės 
žvelgia Mergelės, o iš kitos — Saulio žvaigždynai; 2. karalaitė ir 
jaunikaitis, ir kylantys arba besileidžiantys (sukantis dangaus 
skliautui) Mergelė ir Šaulys; 3. pariedėjęs po svarstyklėmis auksi- 
nis žiedas ir babiloniečių Skorpionas, laikantis Žnyplėse žiedą- 
saulę (rudens ekvinokcija, tamsos ir šalčio pradžia); 4. aukštyn 
iškelta karalaitė, kai žiedas patenka į jaunikaičio rankas, ir iški- 
lusi Mergelė, Saulei perėjus į Saulio žvaigždyną; 5. karalaitės ir 
berno vestuvės, ir vestuvės baltų žemėse, Saulei tebeviešint 
Saulio žv. (XI. 22-XII. 21) (1620 ir 1639 metų Prūsijos valdžios 
įsakuose teigiama, kad lietuviai sužadėtuves kelia tarp Visų 
šventųjų ir Kalėdų, tuojau pradeda santuokinį gyvenimą, o 
jungtuves bažnyčioje atideda patogesniam laikui 122, 50). 

"Tad, jeigu šios analogijos realios, tuomet minėtasis intarpas 
gali būti susijęs su: 

1. astronimika (etiologine sakme, aiškinančia Svarstyklių 
kilmę), 

2. apeigine dvikova (nes mergės ir bernaičio varžytuvės 
baigiasi santuoka), 

3. apotropėjine ir derliaus gausinimo magija. 

Anot Roko Sinkevičiaus, Dzūkijoje šokinėjimas ant lentos 
paprastai siejamas su linų augimu. „Rečiau aiškinama, kad 
aukščiau iššokus geriau užderėsią rugiai arba mergina greičiau 
ištekėsianti. „Sokc lanton“ eidavo per Užgavėnes, Krikštus 
(„Prisivalgiau kap per Dziedus, prisišokau kap per Krikštus 
lanton“), nuo šių švenčių iki Velykų ir per Velykas 93, 10. 

Bulgarijoje per Velykas mergės eina lankyti savo kūmos. 
Jos apsirengia naujomis suknelėmis, pasiūtomis specialiai Ve- 
lykoms. Tai aprėdas „pasiruošusios (užbaigtos) merginos“, t. y. 
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tokios, kuri gali tekėti. Pavaišinusi merginas kūma jas išveda už 
kaimo, kur jos supasi sūpynėse. Anot liaudies tikėjimo, tai ap- 
saugo merginas nuo tykojančių slibinų ir vilų“?. Slibinas — bul- 
garų tikėjimuose —- mitinė būtybė: pusiau Žmogus, pusiau žaltys, 
kuris gali pasiversti bernu ir grobti mergeles. Supimasis taip pat 
neva padeda nuo sunkių susirgimų, todėl įkandin merginų ant 
sūpuoklių sėda jaunos moterys ir vaikai. Supantis dainuojamos 
ypatingos Velykų dainos 169, 287. Balkanų pusiasalio tautos (ser- 
bai, slovėnai, juodkalniečiai ir kt.) tiki, kad pakabinus sūpuokles 
ant (žalio) medžio šakų, supimasis skatina žemės vaisingumą, 
stiprina sveikatą ir padeda įveikti piktąsias jėgas 169, 249. 


Laikinos įžvalgos 


+ Dviejų lyčių dvikovos esmė —- ne fizinė varžybų išraiška, 
kas ką nugalės, bet kosmogonija: ar bernas atkurs pasaulį, ar 
ne; ar gentis - augalai, gyvūnai, žmonės išliks, ar visa, kas gyva, 
bus nugramzdinta į gaivalą; 

+ Mergės, sėdinčios Stiklo kalno viršūnėje, pasaulis pri- 
klauso mirusiesiems. Mirusieji kaunasi su gyvaisiais. Jaunis, su- 
gebėjęs įkopti į kalno viršūnę, t. y. atkūręs pasaulį, įveikia mirtį 
ir ištraukia mergę iš Anapilio (išvaduoja, išperka, išgelbsti etc.). 
Tiktai išgelbėjęs pasaulį bernaitis įgyja teisę vesti. Cia glūdi jo, 
kaip Mesijo, paskirtis. 

+ Daužoma sena forma ir kuriama nauja. 

+ Paklusdama ritualo kanonams, vos tik išvydusi jaunikį, 
mergė šoka skirti jam užduotį (nes ji gali tekėti tik už to, kuris 
ją įveiks, — tokia Dievo valia; priešingu atveju įvyktų blogiausia 
— įsivyrautų chaosas, mergė įstrigtų mirusiųjų pasaulyje, taptų 
indėve, laume, juoda moterimi ir kt.). 
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4. SRUDINĖS VESTUVĖS 


Kolektyvo reikmės 
Šumerų turtai 
„Kas tuos laukus ars?“ 
Penelopės jaunikiai 
Žiobiškio puošmena 
Moškėnų iniciacijos 
Pandėlio nuotakos 
Bandomieji sužadėtiniai 
Palapinių šventė 
Japonų Rasos 
Pavasario sugrįžimas 
Deivė Gaomėja 
Užmiesčio šventyklos 
Prancūzų donažas 
Nelaiminga gegužė 
M. Jokajaus skaitymai 
Slavušnicų kraitis 
Abipus jordanės 
Švietalų dama 
Rožių sodas 
Skarelės metimas 
Jungtuvių laikas 
Laikinos įžvalgos 






- 


f rchajiškoji visuomenė skiriasi nuo mūsų, nes vestuvių laiką 
nustato ritualas. Si epocha į pirmą vietą iškelia ne individo, o 
kolektyvo reikmes. Todėl jungtuvės (kaip ir ritualas) švenčiamos 
tam, kad į žemę sugrįžtų gyvybė ir bendruomenė galėtų išsaugo- 
ti gyvastį. 

Išlikusiame šumerų tekste - degto molio lentelėse - Inanos 
patarėjas Ninšuburas atveda išrinktąjį Dumuzį „prie guolio, ku- 


292 | Dingęs pasaulis 


riame laukia deivė, ir prašo, kad ji palaimintų valdovą, suteiktų 
jam ir jo liaudžiai visokių malonių. Dėl netrukus įvyksiančio 
akto pagausės karalystės turtų, bus gaunami didesni derliai, 
nesuskaitomai padidės kaimenės, stepėse įsiveis daugybė 
medžiojamų žvėrių ir paukščių, o tvenkiniuose ir upėse —- žuvų, 
nepristigs vandens laukams drėkinti“ 5, 217-218. 

Deivė lyginasi su derlingu kraštu, lauku, kalva. Inana klau- 
sia: „Kas gi tuos laukus ars?“ O jos sužadėtinis Dumuzis atsako: 
„Valdove, karalius tau juos ars.“ Deivė kviečia jį pas save ir tada 
įvyksta šventoji santuoka. O pasaulis atrodo tik ir laukė to, nes 
po kelių akimirkų jau klesti laukai ir pievos: sodai lūžta nuo 
vaisių, siūruoja brandūs javai, žydi medžiai 5, 218. 

Vestuvių pobūdis — kolektyvinis, nes beveik iki šių dienų 
jose dalyvauja daug žmonių, paprastai — visas kaimas. Todėl gali 
paaiškėti, kad kosminės sužadėtuvės arba jungtuvės būdavo 
švenčiamos tiktai vienu, joms skirtu laiku. Būtinybė įveikti 
pavojingą kalendorinį tarpsnį priversdavo sutelkti draūgėn ir 
apvesdinti visas tais metais brandos sulaukusias poras (iškalbin- 
gas įrodymas — Vilkijos kilimas, kurį iš savo nuaustų juostų riša 
net 67 tekėti ketinančios merginos 3, 12). Grupinių vestuvių 
(bent nuotakos išsirinkimo) reliktai atsispindi ir austėse. 

„Deimanto kurpaitėje“ (AT 510A) pasakojama, kaip vie- 
nos žemės karaliaus sūnus ieško pačios ir iškelia puotą, į kurią 
sukviečia visas karalystės mergaites. Kai tikrosios pamotės 
dukros taisosi į pilį, podukra pareiškia norą eiti kartu. Tuomet 
pamotė išberia stuopą Žirnių į pelenus ir pasako, kad išrinkusi 
tuos žirnius, galėsianti ir ji eiti LDŽ 122. 

Austėje „Karė Apskretėlė“ (AT 510A) princas, ieškodamas 
Didžiųjų Sukų šalies, apjoja vos ne pusę pasaulio. Tačiau niekas 
nežino, kur toji šalis. Tada princas paskelbia visuose miestuose, 
kad ta mergaitė, kuriai tiks auksinė kurpaitė, bus jo žmona. Iš 
visų kraštų privažiuoja į pilį nuotakų — ir dailių, ir negražių, 
bet nė vienai netinka mažytė auksinė kurpaitė NDL 77-78. 

Abiem atvejais karalaitis renkasi nuotaką iš didelio būrio 
merginų, tačiau, atrodo, gali egzistuoti ir atvirkštinis reiškinys. 

Tekste „Apie karaliūną, kuris šėtonui tarnavo“ (AT 314) 
žirgas įspėja sodininką, kad kitą dieną į rūmus suvažiuos daugel 
jaunikių, visokių karaliūnų. Tie karaliūnai bus sustatyti į vieną 
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gretą. Trys karalaitės gaus po deimanto obuolį ir turės jį ridenti. 
Prie kurio jaunikio kojų obuolys nusiris, tam ir teks karalaitė 
LNV 28-38. 

Dvilezgėje austėje „Surūdijęs kardas“ aprašomas to krašto 
paprotys: pro nuotakos balkoną turi praeiti visi tos karalystės 
jaunikaičiai, kuris nuotakai patinka, į tą ji meta obuolį ASK 156 
(Penelopės vestuvių varžytuvėse, kurios vyksta pirmąją naujųjų 
metų dieną 102, 140, dalyvauja net 108 jaunikiai: 52 iš Duli- 
chiono ir 56 iš Samo, Dzakinto ir Itakės Od., XVI, 247-254 eil., nors 
iš tiesų minėtieji skaičiai parodo Veneros ciklo trukmę 130, 30). 

Mergės šaką atstovaujančiose austėse nuotaką (iš daugelio) 
renkasi bernas, o jaunikaičio šakoje - priešingai — pasirinkimo 
teisė priklauso merginai. 


NUOTAKŲ MUGĖS 


LIETUVA. Venantas Mačiekus pastebi, kad keturi kilomet- 
rai į pietus nuo jo tėviškės — Ziobiškio, yra viso šio krašto 
puošmena - Moškėnų piliakalnis. Jis anksčiau buvo sėlių apgy- 
vendintas, tiesa, vėliau paliktas (jį 1909-1911 metais tyrinėjo 
lenkų archeologas Ludwik Krzywicki). Moškėnų piliakalnis yra 
turėjęs nemažą reikšmę žiobiškėnų ir gretimų valsčių Žmonių 
dvasiniam gyvenimui. Jis vietinių buvo siejamas su merginų 
pilnametystės (iniciacijų) apeigomis. Sakydavo net taip: jei 
mergina jau buvo gegužinėje ant Moškėnų kalno, tai ji jau pil- 
nametė, gali tekėti. Net senus tikėjimus apie merginų kakų 
(krūtų) dydį, formą su tuo kalnu siejo, lygino... Sakydavo, kad 
nuvažiavus ant Moškėnų kalno galima pasirinkti norimo dydžio 
krūtis ir panašiai 27, 11. 

Anot Alfonso Gaškos, „Prieš Kalėdas Pandėlyje būdavo du 
turgūs nuotakoms rinktis: „Sošturgis“ ir „Skaistaturgis“. Per 
„Sošturgį“ į turgų suvažiuodavo daugiausia samdinės merginos, 
bernai ir mažiau pasiturintys ūkininkai, o per „Skaistaturgį“ — 
turtingesnieji. 

Norinčios ištekėti merginos gražiai pasipuošusios pulkeliais 
vaikščiodavo po turgų, 0 jaunikiai rinkdavosi, patinkančias 
užkalbindavo, susipažindavo, jei kartu būdavo tėvai, karčemoje 
sutardavo ir vestuves. Apsukrūs piršliai nerdavosi iš kailio, 
stengdamiesi supiršti kuo daugiau porų. 
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Iš Pandėlio turgaus prekes veždavo vilkstinėmis, po kelias 
dešimtis ar šimtą vežimų. Važiuodavo senaisiais vingiuotais, 
paupiais einančiais vieškeliais: žiemą Nemunėlio kairiuoju 
krantu iki Nemunėlio Radviliškio, o vasarą dešiniuoju Susiejos 
krantu. Nakvodavo karčemoje. Vežėjai paeiliui po du žmones 
saugodavo vežimus. Karčemininkui reikėdavo mokėti už nak- 
vynę, vežimus, net už vandenį arkliams girdyti, nes šuliniai 
būdavo užrakinti. 

Vilniaus pirkliai per Pandėlį veždavo į Rygą išdirbtus kai- 
lius, kailinius, odas, medų, vašką, popierių, dalgius. Rygos pirk- 
liai į Vilnių veždavo geležies gaminius, silkes, įvairias puošme- 
nas, prieskonius ir kt. Rygos pirkliai, grįždami iš Vilniaus, taiky- 
davo į Pandėlį užvažiuoti antradieniais, kai čia būdavo dideli 
turgūs. Jie supirkdavo jaučius, karves, avis, kiaules ir keliaudavo 
į Rygą. 

Iki 1371 m. per Pandėlį ėjo intensyvi prekyba tarp Vilniaus ir 
Rygos. Pandėlyje tada klestėjo prekybos namai su 12 arklių kei- 
timo punktų. Netrūko pirklių ir įvairios paskirties parduotuvių. 

1871-1873 m. nutiesus geležinkelį tarp Vilniaus ir Rygos, 
Pandėlio prekybos namai neteko reikšmės ir sunyko 40, 52. 

Kai kurie bandomųjų sužadėtuvių pėdsakai rasi išliko 
Gegužės 57, 102 ir Rytelninkų vestuvių žaidimuose 32, 101. 


ITALIJA. Šioje šalyje daugelį amžių klesti papročiai, ku- 
riuose atsispindi kolektyvo noras neįkyriai paakinti jaunimą 
laiku sukurti naują šeimą. Sios apeigos dažniausiai atliekamos 
metų pradžioje, bet kartais gali vykti ir per kitas kalendorines 
šventes. Toskanos kaimuose Befani dieną (sausio 7-ąją) atlieka- 
mas ritualas, per kurį renkami vadinamieji bandomieji suža- 
dėtiniai arba befaniai (befani). Ant atskirų popieriaus lapelių 
surašomi visų susirinkusiųjų merginų ir jaunikaičių vardai. Po to 
tie rašteliai traukiami tokia tvarka, kad susidarytų pora (bernai- 
tis ir mergė, bernaitis ir mergė ir t. t.). 

Tie, kuriuos sujungia burtai, tampa vadinamaisiais bando- 
maisiais sužadėtiniais, ir nuo tada turi elgtis taip, tarsi iš tiesų 
būtų susižiedavę. Vaikinas ir mergina apsikeičia nedidelėmis 
dovanėlėmis ir rodo abipusį prieraišumą ir ištikimybę. Jeigu 
bandymas pasirodo sėkmingas, berno ir mergės šeimos pradeda 


Velio nuotaka | 295 


ruoštis tikroms sužadėtuvėms. O jeigu atsitiktinis burtų trauki- 
mas neatneša laukiamo rezultato, laikina sąjunga nutraukiama. 
Tuo atveju tiek vaikiui, tiek mergei negresia nei moraliniai, nei 
materialiniai įpareigojimai. 

Pjemonto kaimuose panašus paprotys siejamas su šv. Va- 
lentino (vasario 14-ąja) diena. Tie, kuriuos suvedė burtai, vadi- 
nami valentinais (valentini). 

Panaši šiaurės rytų Italijoje (istorinėse Friuli ir Karnijos 
vietovėse) kolektyviai atliekama apeiga, žinoma /is čidulis (friul. 
lis cidulis) pavadinimu. 

Apie Naujuosius metus, per Tris Karalius (gr: Epifanija — 
apsireiškimas) arba per atlaidus (skirtingose vietovėse skirtingu 
laiku), kokio nors kaimo jaunuomenė eina prie artimiausios 
kalvos ir nuo jos ridena ant pagalio užmautas ir laužo ugnyje 
apdegintas ripkas iš eglės, buko ar liepos medžių. Pirmas skridi- 
nys paleidžiamas parapijos globėjo — šventojo garbei, antras 
parapijos šventikui, trečias - merui ir pan. Po to ateina merginų 
eilė, kurių vardai pagarsinami kartu su jų išrinktųjų vardais. 
Sios apeigos tikslas — paskelbti tas poras, kurios artimiausiu 
metu gali susižieduoti, arba dar daugiau, nepalikti joms kelio 
atsitraukti nuo laukiamų ir visai bendruomenei naudingų vedy- 
bų 151, 112-113. 

IZRAELIS. M. Eliade pastebi, kad žydų Naujųjų metų, 
vadinamoji Palapinių (hag ha-sukkot), o iš tikrųjų — Jahvės, 
šventė (Ts 21, 19; Kun 23, 39 ir t. t.) švenčiama penkioliktą septinto 
mėnesio dieną (Įst 16,13; Zch 14, 16), t. y. praslinkus penkioms 
dienoms po jom ha-kippūrim (Kun 16, 29) ir jos atpirkimo ožio 
ceremonialo. Jų apeigos ypatingos, nes prieš priimant babilo- 
niškąjį kalendorių, septintasis mėnuo buvo pirmasis izraelitų 
kalendoriaus mėnuo. Paprastai per jom ha-kippūrim merginos 
eidavo šokti ir linksmintis už kaimo ar miesto. Ta proga būdavo 
sutariamos vedybos. Be to, tą dieną buvo pakenčiamas ne- 
saikingumas, kartais net orgijos, kurios mums primena pas- 
kutinę akitu (irgi švenčiamų užmiestyje) fazę, taip pat ir kone 
visuotinai leidžiamą palaidumą Naujųjų metų proga 37, 60. 

JAPONIJA. Japonų tradicijoje pasakojama apie japonų 
jaunimo ritualus, atliekamus ant Cukubos kalno: „Prie viršūnės 
iš kalno veržiasi šaltinis, srūvantis ir vasarą, ir žiemą. Jauni vyrai 
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ir moterys iš provincijų, esančių į rytus nuo Asigaros kalnų, 
pavasarį, kai pražysta vyšnaitės (t. y. sakuros), ir rudenį, kai klevų 
lapai parausta, gausiai čia renkasi, susineša valgių ir gėrimų, 
atjoja ant arklių bei ateina pėsčiomis ir ant to kalno džiugūs 
linksminasi.“ Padavimas primena, kad čia, Hitačio provincijoje, 
ypač populiarios buvusios kagaji apeigos, per kurias vyrai ir 
moterys šoka rateliu apie laužą, paskui poros pasišalina į mišką 
ar laukus, kad kartu praleistų naktį. Sioje šventėje dainuojamos 
ir apeiginės dainos 53, 125. G. Beresnevičius mano, kad čia tos 
pačios Joninės-Rasos, suskilusios į dvi šventes, o lietuvių tau- 
tosakos ir etnografijos minimas paparčio žiedo ieškojimas po- 
romis miške turi atitikmenį japonų šventėse 7, 3. 

KELTAI. Per saulės sugrįžimą, kuris skelbė pavasario 
pradžią, senieji keltai kėlė bandomąsias vestuves. Vasario 1-ąją, 
po Žiemos „miego“, jie švęsdavo saulės sugrįžtuves. Naujai 
uždegtų laužų liepsna, jų tikėjimu, privalėjo rituališkai apšvarin- 
ti žemę ir užtikrinti gausų derlių. Per šią šventę buvo buriama 
ir atliekamos bandomosios jungtuvės. Kad taptų vyru ir žmona, 
jauniesiems užteko prieiti prie vienas kito ir pasibučiuoti. Jeigu 
vestuvės nenusisekdavo, jaunieji tais pačiais metais galėdavo 
išsiskirti 159, 72. 

KINIJA. Sukūrusi pirmuosius žmones Niuiva nustatė jų 
santuokos formą ir tapo pirmąja piršle. Todėl kitos kartos ją 
garbino kaip piršlybų ir vedybų deivę. Zmonės jai atnašavo 
aukas. Ceremonijos jos garbei buvo ypač prašmatnios: už mies- 
to lauke statė altorių, rengė šventyklą ir šventės proga nešė jai 
aukoti kiaules, jaučius ir avinus. Lo Bi „Seniausioje istorijoje“ 
pastebi, kad Niuiva buvo garbinama kaip deivė Gaomėja. Pasta- 
rasis vardas, atseit, reiškiąs duotas aukas, meldžiant palikuonių. 

Kasmet antrą pavasario mėnesį vaikinai ir merginos rink- 
davosi prie šventyklos, linksmindavosi ir džiaugdavosi. Kiekvie- 
nas, susiradęs mielą į porą, galėjo be jokių apeigų laisvai susi- 
tuokti. Po atviru dangumi, šviečiant žvaigždėms ir mėnuliui, jie 
statydavosi palapines, žalios žolės kilimas jiems tapdavo guoliu 
ir niekas negalėdavo sutrukdyti jų santykių. „Džou ritualai“ 
arba „Džou li“ (galėjo būti sukurti IV-III a. pr. Kr.) šiuo 
klausimu sako: „Pavasario vidurio mėnesį susirenka vyrai ir 
moterys, ir tuo metu jiems nebūdavo draudžiama pabėgti“. Beje 
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šiame sakinyje pavartoti žodžiai nan ir niu gali reikšti ne tik 
„vyrai ir moterys“, bet ir „vaikinai ir merginos“. Kai kurie 
senieji tekstai perša mintį, kad galbūt čia kalbama apie „lyčių 
susirinkimus“, kuriuose dalyvaudavo ne tik susituokę Žmonės, 
bet ir nevedę jaunuoliai. „Džou ritualų“ senieji komentatoriai 
siūlo suprasti šią vietą taip: „jeigu gimdytojai neapvesdindavo 
savo vaikų, šie patys pabėgdavo ir tai nebūdavo draudžiama“. 
Apie pabėgimą, kaip laisvo bendravimo sinonimą, informuoja- 
ma ir kituose šaltiniuose. 

Tai būtų galima pavadinti „sujungimu dangaus valia“. Per 
šiuos susitikimus jaunimas dainuodavo gražias dainas, šokdavo 
šokius, skirtus deivei, ir galėjo linksmintis kiek patinka. Ven Ido 
liudijimu, Bigunge, kur stovėjo Gaomėjos šventykla: „Plačiai 
liejasi šokis van“. Sis šokis buvo ypač jausmingas, todėl galima 
daryti išvadą, kad meldimasis Gaomėjai buvęs erotinio 
pobūdžio. 

Tie, kurie neturėjo sūnų, ateidavo į šventyklą prašyti vyriš- 
kosios lyties palikuonių. Taip Niuiva tapo ne tik vedybų deive, 
bet ir deive, dovanojančia vaikus. Anot „Dainų knygos“ (Sidz- 
ing) komentaro: „Kad atsikratytų nevaisingumo ir įsigytų pa- 
likuonių, senovės Žmonės būtinai meldėsi Dziaomėjai“ 
(Dziaomėja tolygi Gaomėjai. Sis pavadinimas (dziao - priemies- 
tis) atsirado dėl šventyklų vietos, kurios buvo parenkamos už 
miesto ribų). 

Kiekvienoje karalystėje šiai deivei buvo aukojama įvairiose 
vietose — arba kalnuose, arba miškuose, pavyzdžiui, Sungų ka- 
ralystėje šilkmedžių miške Sangline, arba prie ežerų ir upių, 
pavyzdžiui, prie Junmengo ežero Cu karalystėje ir t. t., žodžiu, 
kokioje nors gražioje vietovėje. Mo Di liudijimu, „Šventa gi- 
raite Dzu Janyje, kaip ir žemės bei javų altoriai Ci, Sanglinas 
Sunguose ir Junmengas Cu, buvo vieta, kur rinkosi vyrai ir 
moterys“. Ven Ido mano, kad Sanglinas Sunguose ir Junmengas 
Cu buvo Gaomėjos garbinimo centrai. Ant altoriaus dažniausiai 
vertikaliai stovėdavo akmuo, kurį žmonės ypač gerbė. Manoma, 
kad šio simbolio reikšmė siejosi su senovėje populiariu falo 
kultu 56, 277-278. | 

PRANCUZIJA. Šioje šalyje merginimui buvo skirti du pa- 
grindiniai laikotarpiai - karnavalas ir gegužė. Būtent šiuo metu 
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vykdavo apeigos, išlaikiusios labai archajiškus bruožus... <-> 
Viena jų — kolektyvinės jaunų žmonių sužieduotuvės. Jos 
žinotos nedidelėje šalies rytų dalyje ir vadintos „Valentino ir 
Valentinos“, o Lotaringijoje — donažo (dėnage) arba sodažo 
(saudage) vardais. 

Aukštojoje Marnoje donažas buvo atliekamas toje vietoje, 
kur susieidavo dvi kalvos. Nustatytomis karnavalo ir pasninko 
dienomis (vadinamąjį „riebųjį antradienį“ arba „pelenų trečia- 
dienį“) mergės susirinkdavo vienoje, o jaunuoliai — kitoje kalvos 
viršūnėje. Vedantysis garsiai paskelbdavo: „Tokios ir tokios 
madmuazelės donažas!“ Tuomet iškviesta mergina pasakydavo 
savo išrinktojo vardą. 

Matyt, kažkada merginų pasirinkimas buvo palyginti lais- 
vas, tačiau jau XX amžiuje šiose (viešose) sužadėtuvėse būsi- 
mos nuotakos galėdavo dalyvauti tiktai gavusios tėvų sutikimą. 
Faktiškai donažas pirmąsyk pranešdavo apie būsimas vestuves. 
Jeigu XX amžiuje ši apeiga buvo atliekama laisva valia, tai 
anksčiau ji buvo naudojama kaip prievartos mechanizmas, skir- 
tas naujoms vedybinėms poroms sudaryti (panašūs liudijimai 
priklauso XIX amžiaus viduriui). Sitas paprotys atspindėjo 
kolektyvo nuomonę, kad vienišių įrūdėjimas nėra natūralus. 

Kartais apie laužą buvo einamas ratelis, o po to šaukiami 
porų vardai. Pasitaikydavo, kad porų sudarymas buvo pave- 
damas jaunavedžiams, gyvenantiems santuokoje pirmus metus. 
Miestuose valentinai ir valentinos buvo skelbiami iš merijos 
balkono. Susirinkusi minia garsiai pritardavo arba ne. Jaunikai- 
tis savo Valentinai turėdavo įteikti dovaną, o merginos iškelti 
partneriams pokylį. Priešingu atveju kaimynai prie jų namų 
durų degindavo šiaudines pamėkles. Atskirais atvejais donažas 
tapdavo bandomosiomis vedybomis, kurios galėjo arba iširti, 
arba virsti tvirta sąjunga. 

Gegužė buvo laikoma ritualiniu, kolektyvaus merginimo 
mėnesiu. Įvairiose šalies srityse gegužę jaunimas didelėmis 
grupėmis iškylaudavo arba lankė aplinkines šventąsias vietas, 
arba traukdavo tiesiog į laukus ir miškus. Siuo metu ne tiktai 
buvo leidžiama laisva meilė, tačiau ji įgaudavo net sakralų 
atspalvį. Galimas daiktas, kad šį paprotį tebeveikė atgarsiai 
senųjų ritualų, atliekamų atgimstančios gamtos prieglobstyje. 
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Jie atspindėjo tikėjimą, kad gyvybės užsimezgimas, Žemės vai- 
singumas ir pavasario želmenys tarpusavyje susiję. 

Paprastai gegužės mėnesį vengiama tuoktis. Etnologai 
dažnai svarsto, kodėl? Vieni prisimena: Viduržemio pakrančių 
gyventojai jau antikiniame pasaulyje gegužę laikė mirusiųjų ir 
klaidžiojančių vėlių mėnesiu, o kiti nurodo, kad šitas laikotarpis 
paskirtas Mergelei Marijai. Anot prancūzų tyrinėtojo N. Bel- 
mont, bažnyčia gegužę paskyrė Mergelei Marijai, kad išnaikintų 
susiklosčiusią senąją tradiciją. Si skelbė, kad laisva meilė — 
aukščiau už įteisintą santuoką. Todėl natūralu, kad naująjį 
bažnyčios potvarkį lydėjo liaudies reakcija: santuoka, sudaryta 
gegužę, — nelaiminga 151, 185-186. 

RUMUNIJA. Su grupinėmis vestuvėmis siejasi vadinamo- 
sios nuotakų mugės ir bandomosios vestuvės. Juolab kad jos 
išlaiko kolektyvinį pobūdį, vyksta kartą per metus, ryškiais ka- 
lendoriniais lūžiais. Etnografai apie šį reiškinį medžiagos 
nestokoja. Kaip atrodė toks „merginų prekymetis“ maždaug 
1850-aisiais, yra aprašiusi įžymaus vengrų rašytojo Moro Joka- 
jaus plunksna: „Netoli Bihoro kalnų puikuojasi Geinos viršu- 
kalnė. Kai nuo jos nutirpsta sniegas, ji sužaliuoja, kaip ir visi kiti 
kalnai. Jos giliuose tarpekliuose šniokščia upokšniai, apaugę 
žaliais alksniais, šlaitai apžėlę tankiais bukų miškais, už jų 
aukščiau eina tiesios ištekinės pušys, o dar aukščiau jas pakeičia 
jų vargani giminaičiai - kadugiai, ir tie patys — juo aukščiau, juo 
žemesni, juo labiau prigludę prie žemės. Galiausiai ir jie ding- 
sta, lieka tiktai bruknių kereliai, o pačioje viršūnėje ir bruknių 
tai savaitę, nes paskui ji arba visai išdžiūsta, arba ją užkloja snie- 
gas. <:-> ž 

Tačiau kartą per metus Geina atgyja. Seštadienio vakarą, 
tuoj po Sv. Jono, iš Rėzbanės, Topanfalvos ir kitų kaimų, prisi- 
krovę ant arklių savo pyragų, suplūsta čia kepėjai, atsigabena 
medaus statines bitininkai, vaisių palinkos — vyndariai. Jie 
išsiskleidžia miško laukymėse palapines, ir kitą dieną kalno vir- 
šūnė jau skamba nuo linksmo klegesio — prasideda garsusis 
nuotakų jomarkas. Iš toli ir iš arti suvažiuoja motinos su išpus- 
tytom ir išpuoštom dukterim ir išstato žmonių apžiūrai ne tiktai 
nuotakas, bet ir jų kraičius: kiekvienai merginai ant kaklo — 
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vėrinys auksinių ir sidabrinių, ant arklių užmestos gražiai išmar- 
gintos namie austos skaros, ant balnų sukrautos išsipūtusios 
pagalvės, visaip išpieštos skrynelės. O viską, kas tose skrynelėse, 
išdėlioja ant žemės priešais palapines kaip tikram jomarke. Ir 
tada pasirodo pirkėjai — jau suaugę vyrai, kuriems atėjo laikas 
vesti. Jie žvalgosi į kraitį ir į merginas, šnekina jas ir derasi, o 
jei susiderėti nepavyksta, eina toliau prie kitos. Kai kurios 
motinos savo dukras be galo brangina, o kitos, atvirkščiai — 
atiduoda pirmam pasitaikiusiam. Ir jeigu sandėris įvyksta, 
jaunoji pora, skambant dūdelei ir dūdmaišiui, palydima pas 
artimiausią šventiką, ir jis sutuokia, palaimina, kaip reikalauja 
bažnyčia. <:-> 

Jums keistas šitas paprotys. O juk jį taip lengva paaiškinti: 
piemenys, kalnų gyventojai, gyvena taip atsiskyrę, taip toli vie- 
nas nuo kito, kad kaimynas pas kaimyną ir per pusvalandį 
nenueitų. O merginos išvis niekur nevaikšto, sėdi sau namie, 
taigi jaunimas susitinka, ko gero, tik vieną kartą per metus, 
nuotakų jomarke. Ištekėjusios moterys gali vaikščioti ir į kitus, 
paprastus jomarkus, merginos — ne“ 55, 148-149. 

Sis įvykis nepraslysta ir pro etnologo akis: „Per Petrines 
vykdavo ir mugės. Labiausiai žinomas prekymetis buvo rengia- 
mas pirmą sekmadienį po Petrinių, ant Geino kalno. Jis turėjo 
įdomų merginų turgaus (iūrg de fete) pavadinimą. Cia suplūs- 
davo pietvakarinių Transilvanijos kalnų gyventojai iš Krišanų ir 
Cara-Mocijevo, kurių pagrindinis užsiėmimas - gyvulių 
priežiūra. Merginos atsiveždavo ir kraitį, o vaikinai joms pirš- 
davosi, neretai sutardavo vestuves. Mugė tekėjo savo vaga. Par- 
davus atsivežtas prekes, buvo buriamasi didesniais pulkais ir 
bendrai vaišinamasi, o po to šokama, žaidžiama, dainuojama“ 
171, 251. | 

RUSIJA. Vladimir I. Cičerov, smulkiai aprašęs rusų žiemos 
kalendorinius papročius, išsamiai aptaria ir tarp jų įsiterpiančias 
nuotakų pražvalgas. Anot jo, vedybiniai motyvai, vaidinę svarbų 
vaidmenį spalio-gruodžio mėnesių papročiuose, ypač išauga 
žaidžiant naujamečius žaidimus ir ypač per Tris Karalius (I. 06) 
vykstančiose nuotakų žvalgytuvėse: „1903 metais Maksimov 
rašė: „Paprotys per krikštijimą rengti vadinamąsias mergių pra- 
žvalgas priklauso jau prie išmirštančiųjų. Jis išliko tik pačiose 
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atkampiausiose vietose... Pražvalgos vyksta arba bažnyčioje, 
pamaldų metu, arba miesto aikštėje, kuria plaukia motinos su 
dukromis, o vyrai sustoję siena žvalgosi. „Visos nuotakos, — 
pasakoja mūsų vologdiškis korespondentas, — aprengtos geriau- 
siais drabužiais, parausvintais skruostais, išsirikiuoja į ilgą eilę 
šalia „jordanės“. Ir dar, kiekviena stengiasi pasirodyti ir pabrėžti 
savuosius privalumus“. Tarp nuotakų (vadinamų taip pat s/a- 
vušnicomis) mindžikuoja vaikinai, lydimi motinų, ir renkasi sau 
skirtąją. Be to, kaip paprastai daroma, rūpestinga maitintoja ne 
tik atidžiai stebi, bet net apčiupinėja mergių parėdus ir jų 
rankas, kad sužinotų, ar jos ne per daug šaltos. Jeigu rankos 
šaltos, tokia nuotaka, nors ir pasižymėtų visomis kitomis savy- 
bėmis, laikoma šalčmire ir netinkama rūsčiam valstietiškam 
gyvenimui (slavušnicos į pražvalgas vaikšto būtinai be pirštinių, 
plikomis rankomis).“ 

Analogiški liudijimai priklauso Kazanės gubernijai: „Krikš- 
tijimas — didelė nuotakų apžiūra. Į vandens šventinimą susiren- 
ka apylinkių jaunikiai pasidairyti sau draugės, todėl tą dieną 
merginos puošiasi kiek išgali, balinasi ir rausvinasi.“ 

Panašus jaunamarčių žvalgytuvių aprašas buvo paskelbtas 
1864-aisiais „Amžininke“. Aprašydamas krikšto šventimą Nikols- 
ko kaime (Kadnikovo apskritis, Vologdos gubernija) N. P[red- 
tečenskij| praneša apie pasiruošimą krikštijimo pažintuvėms. 
Anot jo, merginos iš artimesnių kaimų suvažiavo jau pasirėdę, o 
iš toliau, atsivežusios drabužius, persirengė kokioje nors žino- 
moje troboje, artimiausiame nuo Nikolsko kaime. Zvalgytuvių 
apranga pasižymi įmantrumu. Iš apačios pasivelkami marškiniai 
su dviem raudonom juostom, ant jų - ketveri arba penkeri marš- 
kiniai, „siuvinėti pačiu įnoringiausiu būdu nuo apačios iki krūtų, 
raudonu kartūnu, kaspinais, festonais, nėriniais ir įvairiais kitais 
raizgynais“. Ant marškinių rengiamas sarafanas, ant sarafano — 
trejos arba ketverios prikyštės, siuvinėtos kaip ir marškiniai. Ant 
viršaus užsimetami avikailio kailinaičiai, apvedžioti ėrenų kai- 
liuku ir apmušti mėlyna gelumbe. 

N. Predtečenskij neaprašinėja marškinių ir prijuosčių siuvi- 
nėjimo raštų, tačiau mums šie raštai žinomi iš Vologdos srities 
šventinės moterų aprangos. Šalia kitų piešinių sutinkami ir 
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tradiciniai: Žirgų, raitelių, paukščių, medžio, figūros su aukštyn 
pakeltomis rankomis, žodžiu, ritualinio ornamento, siejamo su 
Didžiosios deivės kultu, kompoziciniai elementai. 

Trijų Karalių pražvalgos susidėjo iš kelių tarpsnių. Pirma- 
sis — žvalgytuvės bažnyčioje. Merginos per mišias stovėdavo kai- 
rėje altoriaus pusėje, vyrai — dešinėje. Taip jie turėjo galimybę 
matyti visas nuotakas iš karto. 

Po pamaldų į vandens šventinimą prie upės merginos 
važiavo rogėmis. Be to, arklių pakinktai buvo išpuošti kaip per 
vestuves (kiekvienose rogėse po dvi merges, vežimai sekė vienas 
paskui kitą). „Žiūrovai lieka gatvėje ir sudaro dvi ištisines sie- 
nas, užsikaria ant pirkių, spokso pro langus, nuo prieangių, nuo 
visų pasitaikančių aukštesnių vietų. Rogės su mergėmis, 
neprivažiavusios jordanės, stabteli... Merginos stovi rogėse.“ 

Sugrįžus iš „jordanės“, po pietų prasidėdavo pats atsakin- 
giausias pražvalgų tarpsnis. Merginos eilėmis sustodavo ties 
bažnyčios aptvaru. „Penki šeši jaunikiai, išsirinkę pagyvenusią 
moteriškę, jos vadovaujami, traukdavo merginų link. Tos stovė- 
davo nejudėdamos, tarsi statulos. Senė, prisiartinusi prie 
mergės, atlapodavo kailinaičių skvernus, rodinėjo prikyštes, 
paskui pakeldavo sarafano padurką iki krūtinės, mergina pri- 
laikė jį, rodė marškinius, keldavo palanką marškinių kitų, tre- 
čių, ketvirtų, iki pačių apatinių, ant kurių padurko vingiavo dvi 
raudonos juostos. Senė, rodydama jaunikiams palankus, aiškino 
jiems tas ir kitas figūras... Pagal tuos palankus andainykščiais 
laikais jaunikiai sprendė, ar nuotaka moka austi, verpti, siūti, 
nerti nerinius.“ 

Po Trijų Karalių Žžvalgytuvių per mėsiedą, iki gavėnios, 
prasidėdavo piršlybos 205, 112-113. 

ŠVEICARIJA. Šveicarų etnografai aprašo paprotį, bū- 
dingą Emso (netoli Turo, Graubiundeno kantonas) bendruome- 
nei. Jame susipina vyrų sąjungų ir sužadėtuvių, pasižyminčių 
savotiška ritualine forma, bruožai. 

Naujųjų metų išvakarėse vaikinai su kaukėmis renkasi į 
artimiausią užeigą. Ant dviejų krėslų pastatomi du indai nuo 
pieno. Į vieną sudedami bernaičių, o į kitą - mergių vardai. Prie 
pastarųjų kartais prirašomos juokingos arba įžeidžios pravar- 
dės. Iš abiejų indų paeiliui traukiami rašteliai su mergės ir 
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berno vardais. Kiekvienos tokiu būdu sudarytos poros vaikinas 
tarsi tampa mergės globėju visus ateinančius metus. Iš ryto 
poros eina į bažnyčią ir gauna šventiko palaiminimą. 

Atsisakyti globėjo mergina negali, kad ir kaip būtų nusivy- 
lusi. Ji turi nesipriešindama nusilenkti jo įgeidžiams, pakviesti jį 
į vakarėlį, kartais prabangų ir brangiai kainuojantį. Jis griežtai 
seka, kad jo globotinės elgesys būtų kuklus ir nepriekaištingas. 
Kartais buvo leidžiamos švelnesnės tarpusavio apraiškos — 
bučiniai, kartais tarpusavio santykiai baigdavosi vedybomis. 
Graubiundeno kantone ištraukti burtai vadinami „pakvitavimu 
į atitekusią merginą“ (la boletta della matta), o vaikis, ištraukęs 
juos — „švietalų (kozirių) damos tvarkytoju“ (ig/! ugau della 
matta). 

Etnografų Heinrich Schurtz ir Hermann Uzener nuomone, 
panašūs, pusiau sąmojingi, pusiau drausminantys papročiai turi 
savas ištakas, jų šaknys siekia pirmykštę bendruomeninę san- 
tvarką 151, 92-93. 

TURKIJA. Vienas etnografinio pobūdžio aprašas yra įsi- 
maišęs tarp turkų pasakų. Jame minimas „nuotakų sodo“ arba 
„nuotakų dienos“ paprotys. „Nuotakų diena“ vyksta sode. „Mes- 
tum ten adatą, ir ji nenukristų žemėn —- žmonių tokia daugybė 
kaip smiltelių dykumoje...“ Viena širdies reikalų žinovė pataria 
bėjaus sūnui nueiti į nuotakų sodą, nes ten „nugužėjo visi, nuo 
mažo iki didelio, ten ir pramuštgalviai, ten ir girtuokliai. Ir tu, 
kol dar nenusileido saulė ir vedusieji nesugrįžo namo, o sodie- 
čiai į savo sodžius, nueik ir pažiūrėk, palinksmink savo sielą. Jei 
pamatysi savąją, užmesk jai ant galvos skarelę išsiuvinėtais pa- 
kraštėliais, prie kitos neik!“ TKA 162-166. 

Sunku pasakyti, kodėl bėjaus sūnus nepasinaudoja šiuo 
patarimu. Gal neleidžia pajudėti įsiėdusi širdgėla ar besi- 
baigianti nuotakų diena. Pasakojimo siūlas nutrūksta. Įvykiai 
pradeda rutuliotis nauja vaga... Bėjus liepia paskelbti įsaką. 
Neklausyti negalima: visos, kurios buvo ir nebuvo nuotakų 
sode, privalo praeiti pro bėjaus sūnų. Pamatęs mylimąją (kuri — 
našlaitė, be motinos ir tėvo) jaunikaitis išsiima išsiuvinėtąją 
skarelę ir užmeta merginai ant galvos. Netrukus iškeliamos 
vestuvės. Pasakojimas baigiasi komentaru: „O kaip seniai tai 
buvo! Nuo to laiko beliko tik papročių šešėlis... Kadangi dabar 
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nėra nuotakų sodo, kartą per metus dukterų motinų motinos ir 
sūnų motinų motinos atveda savo anūkus prie Caglako upės. 
Dabar tą dieną nereikia jaunikių laukiančioms merginoms slėp- 
tis nuo vyrų, jos vaikšto laisvos. Cia pat vaikšto ir jaunuoliai, 
ieškodami savo išrinktųjų — kam lemta, tie ir susitinka. Dabar 
nemetamos ant galvos išsiuvinėtos skarelės, kaip darė bėjaus 
sūnus, bet ligi ateinant keturiasdešimtadieniui grūdamas cukrus 
ir geriamas šerbetas. O gražuolėms ant galvų beriamos soros“ 
TKA 162-166. 


JUNGTUVIŲ LAIKAS 


Kodėl bandomosios vestuvės keliamos pavasarį, paaiškina 
J. G. Frazer. Anot jo: „Iš pasikeitimų, kuriuos atneša metų lai- 
kai nuosaikiose platumose, patys įspūdingiausi tie, kurie susiję 
su augalijos gyvenimu. Metų laikų kaitos įtaka gyvūnams - ne 
tokia akivaizdi. Natūralu, kad magiškose misterijose, skirtose 
išvaryti Žiemą ir sugrąžinti vasarą, pagrindinis akcentas tenka 
augalų pasauliui, ir kad jose medžiai ir augalai vaidina svarbesnį 
vaidmenį nei gyvūnai ir paukščiai, nors abi gyvybės formos — 
augalinė ir gyvulinė, dar neatsiskyrė viena nuo kitos tuose pro- 
tuose, kurie tas apeigas atlikinėjo. Jų dalyviai iš tiesų 
dažniausiai tikėjo, kad gyvūnija ir augalija tarpusavyje susiju- 
sios glaudžiau nei iš tiesų yra; atitinkamai atgimstančio augalų 
pasaulio inscenizaciją jie dažnai susiedavo su realiu arba sim- 
boliniu lytiniu aktu, kad vienu metu paveiktų vaisių, gyvūnų ir 
žmonių prieaugį. Zvelgiant jų akimis, tiek gyvybės įstatymas, 
tiek augalų ir gyvūnų prieaugis buvo vienas ir neskaidomas. 
Gyventi ir sėti gyvybę, maitintis ir paleisti į pasaulį palikuonis — 
štai pirmapradės kadainykščių Žmonių reikmės, ir iki tol, kol 
egzistuos pasaulis, jos liks pirmapradės žmonių reikmės. Gali- 
ma pridurti daugelį kitų, turtinančių ir puošiančių Žmogaus 
gyvenimą, tačiau be tų pirmapradžių reikmių patenkinimo, 
žmonija nustotų egzistavusi. Todėl rūpinimasis maistu ir pa- 
likuonimis buvo pagrindinis tikslas, kurio siekė Žmogus, at- 
likinėdamas magiškus ritualus, kad jų padedamas reguliuotų 
metų laikų kaitą“ 203, 307. 

Ne mažiau svarbu, kad kolektyvinė mergių ir jaunikaičių 
santuoka veikia naujo pasaulio (kalendorinių metų) pradžią. 
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Nes M. Eliade pastebėjimu, „Pasaulis atgimsta kiekvieną sykį, 
kai pamėgdžiojama hierogamija, t. y. kai atliekama vedybinė 
sąjunga. Vokiečių kalbos žodis „Hochzeit“ (vestuvės) yra kilęs iš 
„Hochgezit“ —- Naujųjų metų šventė. Vedybos atgaivina „metus“ 
ir atneša vaisingumą, gausą ir laimę“ 37, 28. 


Laikinos įžvalgos 


+ Archajiškoji visuomenė skiriasi nuo mūsų, nes vestuvių 
laiką nustato ritualas. Si epocha į pirmą vietą iškelia ne indivi- 
do, o kolektyvo reikmes; 

+ Vestuvių pobūdis — kolektyvinis, nes beveik iki šių dienų 
jose dalyvauja daug Žmonių, paprastai — visas kaimas. Gali 
paaiškėti, kad kosminės sužadėtuvės arba jungtuvės būdavo 
švenčiamos vienu, joms skirtu laiku; 

+ Augalų pasaulio inscenizaciją pirmykštis Žmogus dažnai 
sieja su realiu arba simboliniu lytiniu aktu, kad vienu metu 
paveiktų vaisių, gyvūnų ir Žmonių prieaugį. 

+ Babiloniečių Ištar, kaip ir Penelopės, santuoka vyksta 
pirmąją Naujųjų metų dieną 37,2 8; 102, 140. 

+ Rytelninkų vestuvės per Sekmines rodo, kad poros sueina 
derliui kritiškais momentais (kai sėklos pasėjamos į dirvą). Ly- 
tinis nesaikingumas magiškai veikia būsimąjį derlių 37, 67. 
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Ausčių grupės 
Mitinis lygmuo 
Lokapalo įsigijimas 
Modelio demonstravimas 
Senos formos daužymas 
Pasaulio apačia 
Bernaičio pasirodymas 
Baltas akmuo 
Naujas pasaulis 
Įveiktas chaosas 
B atvejis 
Askeladeno kumeliukas 
Pas raganą 
Lemtingos imtynės 
Slibino kiaušinis 
Blogasis zuikis 
Ozyrio ritualas 
Antroji merga 
Skrynios raktas 
Grįžimas į žemę 
Pavasario perkūnija 
Vilko karūna 
Šventės scenarijus 
Laikinos įžvalgos 





VL arėdami nepaskęsti ausčių jūroje, bandome surikiuoti 
išsibarsčiusias jų gretas, 0 „drausminimo“ veiksniu pasirenkame 
laiko kriterijų. Skirtingas Austėjos dvarų išsidėstymas (aversas, 
reversas) ir adresatas (mergės, berno) mums leidžia disponuoti 
keturiomis ausčių grupėmis. Tarkime, A, B, C, D. Pateikiame 
trumpas jų charakteristikas: 


JIS GELBSTI: 


A. Austėjos ciklo (AC) aversas. Bernaitis (broliai) atkuria 
kosmą ir išvaduoja mergę (AT 511: Milduė LT II 438; AT 451A: 
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Devyniabrolė LT III 407; AT 450: Našlaitė Elenytė ir Joniukas aviniukas LT 
III 464 etc.). 

B. AC aversas. Bernaitis užsuka pas raganą, pasiskolina iš 
jos žirgą, karaliaus prašomas pargabena (marių) paną, jaunystės 
obuolių arba atlieka kitą užduotį. Galynėjasi su pana, laimi, 
užima karaliaus vietą ir veda mergę. Arba pažadėtasis sūnus 
ateina pas kipšą. Padedamas velnio dukters atlieka užduotis. 
Paskui su merge laimingai pabėga iš velnio (mirusiųjų) karalijos 
(Auksaragis elnias OKP 88; Pasaka apie jaunystės obuolius ir gyvąjį vandenį 
RAK 42; AT 531: Vienuolika brolių BLP II 181; AT 554: Seprynetas 
kumeliukų NDL 91; AT 530: Karalaitė ant Stiklo kalno JBT IV 416; VIII 
126; AT 313C: Užrašytas velniui karalaitis BLP II 82 ir pan. ). 

C. AC reversas. Bernaitis sunaikina gaivalą (slibiną) ir 
parveda nuotaką iš mirusiųjų pasaulio (AT 400* + 159* + 
(302): Vieno žalnieriaus patarlė DSP 267; Karalaitė gulbė JBT II 309; LMD 
I 105 (5) ir t. t.). 


JI GELBSTI: 


D. AC reversas. Bernas (broliai) yra mirusiųjų pasaulyje. 
Jiems prisižadėjusi mergė atkuria pasaulį ir parveda jaunikaitį 
(arba brolius) iš mirusiųjų karalystės (AT 425A: Baltas vilkas LT 
III 332, Vilko karūna LT II 330; AT 441: Ežys karaliaus žentas LT 
II 325; AT 451: Dvylika brolių, juodvarniais laksčiusių LT III 424; 
Dvylika laukinių gulbinų NDL 106 ir t.t.). 


A ATVEJIS 

Į tam tikrą tekstų dalį galime žvelgti kaip į ritualinio pro- 
ceso atspindį tiek mitiniu, tiek kosminiu lygmeniu. Abu susiję 
tarpusavyje ir priklauso tai pačiai pasaulėkūrai. 


Mitinis lygmuo: 

1-2. Mergelė demonstruoja savo (septynių dalių) pasaulį. 

3. Pradeda veikti chaoso jėgos (ragana, slibinas, velnias etc.) 
ir jį sugriauna. Senos formos daužymas. Mergina išstumiama iš 
pasaulio centro. Ji atsiduria pasaulio apačioje, mirusiųjų kara- 
lystėje, kur valdo ragana. Mergė laikinai apmiršta (pusiau gy- 
vūnas - gulbė, antis, Žuvaitė ir t. t., pusiau žmogus). 
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4. Į pasaulio apačią atkeliauja bernaitis, atlieka jam skirtas 
užduotis, panaikina burtus ir ištraukia mergę iš mirusiųjų kara- 
lystės. Bernaitis atkuria naują pasaulį. Keliamos šventosios ves- 
tuvės. 

5. Sunaikinamos chaoso jėgos (ragana, slibinas, velnias). 


Kosminis lygmuo: 

1. Lokapalo įsigijimas. Jo atsiradimo aplinkybės (mergės 
pasaulio formavimosi pradžia). 

2. Lokapalo kelionė per pasaulio aukštus (veikiančio mo- 
delio demonstravimas. Mergę bando ragana). 

3. Lokapalo žūtis (mergės pasaulio griovimas. Senos for- 
mos daužymas). 

4. Naujų lokapalų atsiradimas (per vestuves atkuriamas 
naujas pasaulis. Mergę bando bernaitis). 

5. Lokapalo, kuris priklauso jauniui, veikla (gaivalo (raga- 
nos) sunaikinimas). 


1) lokapalo įsigijimas. 

Kartais lokapalą (karvutę) palieka mirdama motina arba jis 
priklauso jos kraičiui, arba apie jo atsiradimą nieko nepasako- 
jama; kiti lokapalai ateina mergaitei į pagalbą, kai ji gelbsti juos 
nuo mirties (kiškutis), neatsikalbinėdama atlieka jų pavedimus 
arba pagarbiai su jais elgiasi (gyvatės, balandžiai) ir t. t. 


2) lokapalo kelionė per pasaulio aukštus. Veikiančio mo- 
delio demonstravimas. 

Galima įtarti, kad karvutė ne tik padeda mergelei, bet kartu 
simbolizuoja ir jos pasaulėvaizdį. Tarkime, kad našlaitė ženklina 
pasaulio centrą, o karvė — 4 pasaulio šalis. Karvutės pagalba 
trunka tris dienas, todėl galbūt tiek pat laiko tęsiasi ir pasaulio 
kūrimas. Vieną dieną, genant Mildutei laukan, močiaka įduoda 
pundelį linų, kitą dieną —- du pundelius linų, o trečią — tris LT III 
438. Tad galbūt užduočių atlikimas imituoja ne ką kitą, o suge- 
bėjimą keliauti per pasaulio aukštus. Našlaitė su karvute kiekvie- 
ną dieną persikelia iš vieno aukšto į kitą, kol atkuriamas visas 
pasaulis. 

Išryškėja sąsajos tarp „Vienaakės“ ir „Pelenės“ (AT 510A) 
tekstų. Karalaitė, sėdusi ant juodojo jaučio nugaros, joja per 
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vario, sidabro ir aukso girias, tarsi tris pasaulio pakopas, ir iš 
eilės atkuria požemį, žemę, dangų NDL 67. Kaip kosminei 
Mildutės kelionei per pasaulio aukštus priešinasi chaoso jėgos: 
triakė, šešiaakė ir devynakė raganos dukterys, taip jojančią per 
vario, sidabro ir aukso girias karalaitę pasitinka priešiškai 
nusiteikęs trigalvis, šešiagalvis ir devyngalvis trolis; vieno, dvie- 
jų, trijų veršių pulkai LT III 466 ir t. t. 


3) lokapalo naikinimas. Mergės pasaulio griovimas. Senos 
formos daužymas. 


Kai mergelė joja ant jaučio, jos pasaulio demonstravimui 
pradeda priešintis chaoso jėgos. Mergelė paeiliui kopia pasau- 
lio pakopomis, per vario, aukso ir deimanto girias, tačiau kiek- 
vienoje pakopoje (girioje) jaučiui tenka kovoti su trolių pulkais. 
Keliaudama ant jaučio nugaros ji sąmoningai arba nesąmonin- 
gai nepaiso draudimo nieko neliesti ir nusiskina po vieną (auk- 
so, vario ir deimanto) lapelį. O pastarasis draudimo sulaužymas 
priveda prie jaučio žūties. 

Analogiškai Vienaakėje (AT 511) našlaitės pasaulio ver- 
tikaliąją ašį pradeda ardyti trys raganos dukros: vienaakė, dvi- 
akė ir triakė, o keturnarę horizontaliąją dalį (kai papjaunama 
karvutė) baigia griauti ragana. 

Panašiai mergės pasaulis naikinamas ir kitur. Ragana 
kiškučiui iš pradžių nusuka vieną kojelę, paskui antrą, trečią, 
ketvirtą, po to auseles ir galvą JBT II 295; Sigutės pamotė juodą 
kalaitę pirmąją dieną uždaro į kamarą, antrąją — išsuka pir- 
mutinę koją, trečiąją — antrą koją, ketvirtąją ir penktąją — dvi 
paskutines kojas, o šeštąją — ištraukia liežuvį LT III 430; anglų pa- 
sakoje „„Babaušiai“ senelis šuniukui Turpiukui iš pradžių nu- 
pjauna uodegytę, paskui vieną kojytę, po to kitas tris, ir galų 
gale — galvytę ASR 142. 

Nusukinėtų kiškelio arba kalaitės sąnarių skaičius (6) 
atskleidžia mergės pasaulio sudedamųjų skaičių. Tokiu atveju 
našlaitė ir gyvūnas simbolizuotų 7 dalių modelį. 

Iš tiesų kartais pasakotojas (sušlubavus atminčiai arba iš 
nuobodulio) praleidžia kurį nors elementą. Perpykusi ragana 
kiškučiui išsyk nusuka kojytes ir galvytę LSŽ 130; su kalade arba 
piesta nudaužomos kojos ir uždaužiama čiurelė LT II 407. 
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Padėtis keičiasi, kai raganai į rankas patenka karvutė. Ji 
nužudoma vienu sykiu. Sunku spręsti, kiek ji simbolizuoja pa- 
saulio sudedamųjų. Tačiau, galima manyti, kad karvė nenu- 
sileidžia kiškiui arba kalaitei ir gali išreikšti 6 pasaulio dalis. 
Juolab kad tekste pagrindinis dėmesys skiriamas karvės ragams, 
ausims arba šnervėms. Zaloji pasiūlo linų kuodelį užmauti ant 
ragų — pavakary grįžta su sruoga gražių siūlų LGK 72; dėti maišą 
pakulų — vakare grįžta su rietimu audeklo LGV 267; liepia įkišti 
linus pro vieną ausį ir papūsti - tuomet išlenda pro kitą: gatava, 
suverpta ir suausta LT III 438; JBT II 290; I 321; karvutė pūsteli 
šnervėmis ir atsiskiria sau rugiai ir sau dirsės JBT VI 275; aguo- 
nos — nuo pelenų LSŽ 65. 


3) [tęsinys| mergina išstumiama iš pasaulio centro; ji atsi- 
duria pasaulio apačioje. 

Sunaikinus pasaulį, mergelė patenka į chaoso sritį — miru- 
siųjų pasaulį. Ragana stengiasi našlaitę išstumti iš pasaulio cent- 
ro: pakiša Mildutę po kubilu ir paslepia kamaroj; nuvaro naš- 
laitę į pirtį ir apvožia loviu; pavožia po duonkubiliu. Kai apsi- 
šaukėlė nuotaka stengiasi užimti pasaulio centro vietą, įspėja (ir 
priešinasi) lokapalai: kalaitė, gaidys, gegutė, obelis, šaltinis - to 
pasaulio reiškėjai (statytojai). 

Galima manyti, kad pasaulio centro vietą ženklina mergi- 
na, kuri gali nuskinti obuolį ir pasemti vyno. Tuo ji įrodo, kad 
yra pasaulio centre. Našlaitei (pasaulio centrui) persikėlus į 
vyro namus, ją nuseka obelis ir vyno šulinys. Raganos dukterys 
imituoja, griebiasi apgaulės, stengiasi pavaizduoti, kad yra cent- 
re, O iš tiesų jo vietą užima našlaitė. 

Jeigu su merginos pasaulėvaizdžiu siejasi karvutė, tuomet 
ją papjovus, griūva ir jo įranga. Lokapalo mirtis parodytų, kad 
mergelės pasaulis sunaikintas ir įsigalėjo chaosas. Taip pat, kad 
ji nusileido į pasaulio apačią — mirusiųjų pasaulį ir susiliejo su 
chaoso jėgomis. 

Individas turi pabuvoti visuose pasaulio aukštuose, todėl 
mergelės nusileidimas į pasaulio apačią, matyt, privalomas. Pa- 
saulis naikinamas panašiai, kaip Didįjį šeštadienį namuose ge- 
sinama „pasenusi“ ugnis, kad paskui būtų įžiebta kokybiškai 
„nauja“ ugnis. Karvutė pjaunama taip pat, kad vietoj nesubren- 
dusios karvių piemenės atgimtų jaunamartė. 
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Lezginų nuotaka, pirmąsyk įžengusi į vyro namus, su koja 
užkliudo prie slenksčio pastatytą ąsotį ir išlieja senąjį vandenį. 
Netrukus po vestuvių ji su iškilminga palyda nuvedama prie 
šaltinio. Cia ąsočiu pasemia naujojo vandens. Pripila lydėjusių 
moterų ąsočius ir, kaip auką vandens dievybei, į šaltinį įmeta 
saujelę grūdų 155, 268. 

Virsmo analitikai A. Žarskus ir A. Patackas taikliai pastebi, 
kad Švenčionių apylinkėse, pasitinkant marčią, kiemo viduryje 
pastatomas šiaudų kūlys, ant kurio nuotaka meta duonos ke- 
palėlį, o svočia jį perriša juosta. Po to visi šokdina nuotaką ir 
sutrypia šiaudus. Anot tyrinėtojų, šiose apeigose susipina dvi 
virsmo prasmės: 1. kaip javai virsta duona ir senoji forma (šiau- 
dai) tampa nebereikalingi, taip 2. marti tampa nuotaka 81, 283. 


4) į pasaulio apačią atkeliauja bernaitis, atlieka jam skirtas 
užduotis, panaikina burtus ir ištraukia mergę iš mirusiųjų ka- 
ralystės. Su bernaičio pagalba atkuriamas naujas pasaulis. Sven- 
tosios vestuvės. Naujojo pasaulio atkūrimas per vestuves (for- 
mavimas). 


Mirusiųjų pasaulį simbolizuoja Stiklo kalnas, Dunojus, 
povandeninė karalystė (kai mergė priversta plaukioti antimi 
arba žuvaite), raganos arba velnio dukters (gulbės) rangas, 
paskutiniaisiais amžiais — pirtis, kai mergė pavožiama po loviu 
(pirtis - vandens, velnių, laumių rinkimosi vieta) arba po kubilu, 
kuris riogso kamaroje (tamsa, išnykimas, embriono būsena, 
sąstingis). 

Iš šių būsenų mergę išvaduoja ant Stiklo kalno užjojęs 
kvailutis; šilko tinklu sugavęs aukso kuoją karalaitis; į gulbės 
karalystę prisistatęs „velniui užrašytas“ bernaitis; obuolių kvapo 
priviliotas jaunikis. Tarpininkų - žirgo, aviniuko, gulbės, kalaitės 
ir pan. — pagalba užmezgamas ryšys tarp našlaitės (mirusiųjų 
pasaulio) ir jaunikio (gyvųjų pasaulio) LSŽ 66; JBT IV 195. Kartais 
į pirtį arba kamarą ieškoti nuotakos eina piršlys (karalaičio 
važnyčia JBT III 176); Tuomet, ko gero, jis atlieka mediatoriaus 
vaidmenį. Siuo atveju mums labai praverčia gilūs N. Vėliaus ty- 
rinėjimai, kurie vienaip ar kitaip paliečia ir šią spalvingą figūrą. 
Jis mano, kad ją laikyti mediatoriumi leidžia iškalbingas piršlio 
ir velnio artumas 117, 148. 
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Jono Trinkūno pateiktoje unikalioje dainoje 109, 33 mergę 
nuo „balta akmenia“ (pasaulio apačios — mirties spalva) „nuke- 
lia“ bernelis: 


Oi, lakštava lakštutė in marių, 
Oi, in marių, in balta akmenia, 


Dai un aina matulė kelaliu, 
Dai un aina cikraja kelaliu, 


Prašiau meldžiau matulį kap Dzievų, 
Prašiau meldžiau cikrųjų kap Dzievų, 


Kad nukeltų nuo balta akmenia, 
Kad iškeltų iš gilių marelių, 


Nenukėlė nuo balta akmenia, 
Neiškėlė iš gilių marelių 
(kartoti su tėvelis, brolelis, sesutė ir bernelis). 


Dai nukėla nuo balta akmenia (bernelis), 
Dai iškėla iš gilių marelių. 


Apie rekreacinę šios dainos kilmę galima spręsti iš joje 
užftiksuoto 7 dalių modelio. Matulė, tėvelis, brolelis, sesutė — 
keturios pasaulio dalys, bernelis - pasaulio centras, mergė ant 
„balta akmenia“ — pasaulio apačia, lakštutė — viršus. Peršasi 
išvada, kad tiktai tie, kurie užima pasaulio centrą, gali valdyti 
jo viršų ir apačią (pajungti rekreacines ugnies ir vandens ga- 
lias). Našlaitė, būdama pasaulio centre, pajėgia nusvarinti 
obelėlės šakas ir pakelti šaltinio vyną; jaunėlis brolis pristatyti 
karaliui paukštį, žirgą ir jūrių paną, o bernelis „nukelia mergę 
nuo balta akmenia“, t. y. išvaduoja ją iš mirusiųjų karalystės. 


4) [tąsa] su bernaičio pagalba atkuriamas naujas pasaulis. 
Sventosios vestuvės. 


Našlaitei praradus karvutę, griūva ir taip kruopščiai kurtas 
pasaulio modelis. Mergaitė tampa nebesaugi. Į jos gyvybę bet 
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kurią akimirką gali pasikėsinti chaoso jėgos. (šį pavojų pirmykš- 
tis Žmogus puikiai suvokia). Todėl labai skubiai, tiesiog per 
vieną naktį pradeda stieptis pirmieji naujojo pasaulio daigai. 
Ten, kur buvo įspaustas nutiškęs pirmas kraujo lašas, atsiveria 
tyro vyno šaltinėlis. O darželyje, kur buvo pakasta kraujyje 
suvilgyta prijuostė, iškyla obelis su aukso obuoliais; Mildutė, 
darydama karvės žarnas, randa aukso obuolėlį ir aukso žiedą. 
Juos įkasa darželyje į žemę. Kitą dieną vietoj obuolio išdygsta 
obelis su aukso obuoliais, o vietoj Žiedo atsiranda aukso šulinys 
su žaliu vynu LT III 439; podukra žarnose aptinka aukso žiedą ir 
pusę obuolio. Juos užkasus, vienoj vartų pusėj iškyla obelis su 
labai gražiais obuoliais, o kitoj - vyno šulinys LSŽ 66. Siuo aktu, 
matyt, ženklinama vertikalioji ašis. Aukso obuoliai Žymi pa- 
saulio viršų, o šaltinėlis — apačią. 

Savaime aišku, kad kosmo modelis be horizontaliosios 
dalies nėra pilnas. Būtina atkurti ir ją. Kokiu būdu tai vyksta? 

Pamatęs stebuklingąją obelį į kiemą užsuka karalaitis ir 
paprašo paskinti obuolių ir pasemti vyno. Ragana siunčia vy- 
riausiąją dukrą, tačiau ji negali išpildyti karalaičio prašymo. 
Obelis pakelia šakas, o vynas nuslūgsta gilyn. Tuomet išvaroma 
vidurinioji. Nesėkmė ištinka ir ją. Prie obels šoka jaunėlė — ir jai 
nepasiseka. Kalaitė, gaidys arba kitas lokapalas (tarpininkas) 
bernaitį įspėja, kad namuose slepiama dar viena mergina. No- 
rom nenorom išleidžiama našlaitė. Ji lengvai paskina obuolių ir 
pasemia vyno. 

Įdomu stebėti procesą: atrodo, kad obuolys nenuskinamas 
ir vynas nepasemiamas tol, kol visos mergės neužima joms 
skirtų vietų keturiuose pasaulio kampuose. Tokiu atveju hori- 
zontaliąją dalį simbolizuotų jaunikaitis (pasaulio centras), ketu- 
rios merginos - 4 pasaulio šalys, o vertikaliąją - obelis (pasaulio 
ašis), obuoliai (viršus) ir šaltinėlis (apačia). Vertikaliosios ir 
horizontaliosios dalių visuma sudaro 7 dalių modelį. 

Iš graikų mitikos matyti, kad „iškilmingai tuokiantis 
Dzeusui ir Herai, kai visi dievai tai prakilniajai porai nešė ves- 
tuvių dovanas, nenorėjo ir Gaja (Zemė) atsilikti. Ji liepė išaugti 
prie didžiosios pasaulio jūros vakarų kranto šakotam medžiui, 
aplipusiam aukso obuoliais. Keturios mergaitės, pavadintos 
hesperidėm, nakties dukterys, buvo pristatytos saugoti tą šventą 
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augalą, kurį dar sergėjo ir šimtagalvis slibinas Ladonas, kilęs iš 
Forkino“ 105 I 138. 

Analogiška struktūra (4 merginos + jaunikis) išlieka ir pa- 
sakoje apie jaunystės obuolius ir gyvąjį vandenį AT 551. Caraitis 
Ivanas (pasaulio centras) joja nuo vienos raganos iki kitos, kol 
pagaliau atkanka pas merginą Mėlynakę RAK 42. Sutiktos 4 mo- 
terys (4 pasaulio šalių saugotojos), nuskinti obuoliai ir pasemtas 
gyvasis vanduo (pasaulio viršus ir apačia) ženklina labai pana- 
šų 7 dalių pasaulėvaizdį. 

Jaunikaitis paprašo paskinti obuolių ir pasemti vyno, naš- 
laitė paskina vaisių ir pasemia vyno. Jaunikaitis valgo obuolius 
ir geria vyną. Kartojasi istorija, kuri vieną sykį jau aprašyta 
Biblijoje. Ieva duoda obuolį Adomui, jis valgo. Į obuolio val- 
gymą ir vyno gėrimą galima žiūrėti kaip į apeiginę vestuvių 
ritualo dalį (jungtuvių fakto patvirtinimą bei kosmo atkūrimą) 
ir kartu simbolinį keliavimą iš vieno pasaulio aukšto į kitą. 


5) sunaikinamos chaoso jėgos. 


Apie gaivalo įveikimą byloja trijų raganos dukterų sudegi- 
nimas (sunaikinama vertikalioji ašis, kurią jos įkūnijo), o po to 
(kai prilipinama prie žirgo) - horizontaliąją dalį (žemę) atstova- 
vusi ragana. 

Skandinaviškose pasakose šis aktas dažniausiai išblukęs. 
Ragana ir jos dukterys neliečiamos (jų pasigaili karalaitė, todėl 
susidaro įspūdis, kad taip Žiauriai elgtis nebeleidžia krikščio- 
niškoji moralė). O galbūt manoma, kad raganiūkštės ir taip save 
nubaudžia, nes norėdamos į mažą kurpaitę įsprausti koją, 
nusikerta pirštus. 

Prievartinė gaivalo mirtis neturėtų stebinti. Kiekvieno ka- 
lendorinio lūžio pabaigoje turi žūti viskas, kas sena (ji sykiu 
liudija apie svarbaus kalendorinio tarpsnio pabaigą): 

— Keltų legendose mirštančios ir iš naujo prisikeliančios 
gamtos motyvas kartais siejamas su šv. Brigita, kurios šventė 
minima vasario 1-ąją. Pikta vienaakė deivė Kaileach (Caiyl- 
leach), kuri geilų kalba reiškia senę, viešpatauja tris Žiemos 
menesius. Kaileach laiko Brigitą nelaisvėje savo saloje iki to 
laiko, kol ant balto žirgo atjoja riteris Engus Amžinai Jaunas. 
Įveikęs senąją raganą, jis išvaduoja mergelę, o Brigitos dieną, 
vasario 1-ąją, ją veda; 
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— Vokietijoje Pelenų diena (gavėnios pradžia) laikoma ne- 
laiminga, nes tikima, kad šią dieną Liucifierius buvęs išmestas iš 
dangaus. Sią dieną draudžiama ginti iš tvarto gyvulius, šluoti 
trobą, eiti į mišką 169, 147; 

— per Jurgines (IV. 23) šv. Jurgis nugali slibiną RŽ 172; 

— Joninių vakare (VI. 24) sudeginamos raganos: plg. Jono 
Balio paskelbtą medžiagą apie raganų deginimą prūsų Lietu- 
voje: „Dar šiandie panemuniais, pamariais, kalnuose ir kalvose 
Joninių vakare deginamos „raganos“ LK 219 ir t. t. 


LAIKO FIGUROS (aversas) 


Austėjos ciklas lengvai atpažįstamas. Kaip organizuojamas 
laikas, iliustruoja tekstas apie našlaitę Elenytę ir Joniuką avi- 
niuką AT 450: 

Miršta tėvai. Elenytė (Mergelės žv.) su broliuku išeina ieško- 
ti laimės. Joniukas užsimano gerti. Randa aviniuko pėdą, pilną 
vandens, atsigeria ir virsta aviniuku (Avino žv.). Abu prieina 
karaliaus rūmus, užlipa ant šieno kaugės ir sulaukia ryto. Tarnai 
pakviečia mergaitę su aviniuku į rūmus. Po kelių metų karalai- 
tis (Saulio žv.) ją veda. Elenytei labai pavydi laumė ragana 
(Hidros žv.). Ji įstumia karalienę į ežerą ir užima jos vietą. Ele- 
nytė virsta aukso kuoja (Žuvų žv.). Laumė apsimeta ligone ir 
paliepia papjauti aviną. Sis atbėga į ežero pakrantę ir pasi- 
skundžia seseriai. Pokalbį išgirsta tarnai ir pasako karalaičiui. 
Šis kitą dieną pats pasislepia ant ežero krašto ir sužino, kaip 
išgelbėti Žuvaitę. Sušaukia visą sodžių, liepia numegzti šilko 
tinklą ir su juo pagauti aukso kuoją. Ištraukta Žžuvaitė ir aviniu- 
kas atvirsta žmonėmis. Karalaitis atpažįsta savo pačią, o laumę 
raganą liepia užmušti LT III 464. 

Penkis Veneros dvarus atitinka: Elenytė, aviniukas, karalai- 
tis, laumė ragana ir aukso kuoja. 


B ATVEJIS: Vedžio pasaulio formavimas. 


Kosminis lygmuo: 

1. Įsigyjamas lokapalas (kuriamas berno pasaulis). 

2. Lokapalas padeda bernaičiui nusileisti į pasaulio apačią 
(mergelė tebėra pasaulio apačioje). Kelionė pas slibiną, raganą, 
velnią. 
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jaunikaičiui; jų pasauliai susiremia; didžioji dvikova. 

4. Įveikęs mirusiųjų pasaulį (sudaužęs senąją formą), ber- 
nas sunaikina gaivalą: slibiną, raganą, mešką, velnią ir t. t. bei 
išvaduoja mergę (pašalina kerus). 

5. Bernas užima pasaulio centrą (žuvusio arba karšinčiaus 
karaliaus vietą). Sventosios vestuvės. 


1) įsigyjamas lokapalas (kuriamas berno pasaulis); 


Karalius pažada, kad tas, kuris išganys visą dieną jo 7 ku- 
meliukus ir vakare pasakys, ką jie ėdė ir gėrė, gaus už pačią jo 
dukterį ir pusę karalystės, o kas neišganys, tam išrėš iš nugaros 
tris raudonus diržus. Pirmas pabando kumeliukus išsaugoti vy- 
riausias Askeladeno brolis. Iš ryto, vos prašvitus, išleisti iš tvarto 
kumeliukai nurisnoja „per kalnus ir slėnius, per krūmus ir 
daubas“. Askeladeno brolis greitai nusiplukia, nuvirsta pailsėti 
ir nesužino, ką kumeliukai ėda ir geria. Tokia pat nesėkmė 
ištinka antrąjį brolį. 

Į karaliaus rūmus ateina jaunėlis Askeladenas. Iš ryto, vos 
prašvitus, arklininkas išleidžia kumeliukus ir jie nulekia risčia 
„per kalnus ir slėnius, per krūmus ir daubas“, o Askeladenas 
juos nusiveja iš paskos. Atbėgus į pamiškę sena, verpianti mo- 
teriškė pasiūlo paieškoti jam galvą, tačiau bernaitis piktai atsi- 
sako — palinki jai prasmegti, ir neatsilieka nuo kumeliukų. 
"Tuomet jauniausias kumeliukas pakviečia Askeladeną sėstis ant 
jo nugaros ir kelionę tęsti raitam, nes jų „keliui nei galo, nei 
krašto nesimato“ NDL 94. 

Tik pademonstravęs ištvermę (atsisakęs „verpėjos“ siūlomo 
poilsio) herojus atrodo gali laimėti lokapalo (jauniausiojo 
kumeliuko) pagalbą. Pastarasis atvejis primena įprastą pagalbi- 
ninko įsigijimo schemą: bernaitis tris dienas iš eilės privalo 
išganyti raganos žiežulos kumeles, kol užsitarnauja po ėdžiomis 
gulintį, nusususį, mėšle besivartantį kumeliuką RAK 169. 

Pradedamas formuoti pasaulėvaizdis. Askeladenas atsisėda 
ant kumeliuko nugaros. Septyni kumeliai atidumia prie boluo- 
jančio beržo kelmo. Vyriausiasis kumeliukas jį nuspiria į šalį; 
atsiverčia slaptas įėjimas į mažą kambarėlį, kur kabo surūdijęs 
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kardas ir mažas ąsotėlis. Askeladenas išgeria tris gurkšnius iš jo 
ir lengvai pakelia sunkų kardą. 

Kol Askeladenas bėga, neturi apsaugos, tik atsisėdęs ant 
kumeliuko jaunikaitis įsigyja integralų lokapalą ir atsiduria pa- 
saulio centre, kurį supa keturios šalys: demonstruojama hori- 
zontalioji pasaulėvaizdžio dalis. O kai pasiekia kelmą, baigiama 
formuoti trinarė pasaulio vertikalė: baltas beržo kelmas (om- 
falas — pasaulio bamba), ąsotėlis su gėrimu — apačia, pakeltas 
kardas — viršus. 

Tėvas liepia po jo mirties savo sūnums tris naktis iš eilės po 
vieną budėti prie jo kapo AT 530. Vyresnieji broliai bijo, siunčia 
jaunėlį. Kvailys nupėdina ir sėdi. Vidurnaktį atsiveria kapas, 
išeina tėvas ir duoda jam sidabrinę dūdutę. Jeigu jis švilpterės, 
stos sidabro Žirgas ir sidabro rūbai karališki ir visi ginklai. 
Kvailys paima dūdelę ir išbūna per naktį. Antrą naktį broliai vėl 
jį varo. Atslenka jaunėlis ir sėdi ant kapo. Vidurnaktį atsiveria 
kapas, išeina tėvas ir duoda auksinę dūdelę. Kai ja uždūduosiąs, 
iš aukso stosis viskas. Trečią vakarą, atėjęs budėti prie kapo, 
jaunėlis gauna deimantinę dūdutę, kurią pūstelėjus atsiranda 
deimanto žirgas JBT IV 416. Siuo atveju sidabro arklys ženklina 
kosmo vertikalės apačią, aukso — vidurį, o deimanto - kosmo 
viršų. 

Ryškėja ypatinga Žirgo svarba formuojant pasaulį. 

2) kelionė pas raganą (slibiną, kipšą); 


Kad atkurtų pasaulį, bernaitis turi pabuvoti visuose pasau- 
lio aukštuose ir išlaikyti tam tikrus išbandymus. Galima įtarti, kad 
iš pradžių herojus leidžiasi į pasaulio apačią pas raganą. Apie tai 
byloja kelios aplinkybės: 1. kelionės pavojingumas; 2. persirengi- 
mas mergiškais drabužiais; susikeitimas vietomis (vaidmenimis); 
3. viešnagės laikas. 

Pasaulio apačia priklauso raganos dukterims - marčioms, 
todėl į šią sferą patekęs jaunikaitis nėra saugus. Jis gali išlikti 
gyvas tik apsimetęs moterimi (raganos dukterims užmaukšlinęs 
brolių kepures, o pastariesiems užrišęs tariamųjų raganyčių 
skarutes). 

Kai kuriuose tekstuose ragana neegzistuoja, ji lieka tartum 
už kulisų, tačiau nusileidimas į pasaulio apačią vis tiek įvyksta. 
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Pasiėmęs kardą Askeladenas su septyniais kumeliukais lekia per 
kalnus ir slėnius, per krūmus ir daubas (įspūdingi atstumai!). 
Persikelia ilgu tiltu į kitą upės krantą (aliuzija į mirusiųjų karali- 
jos prieigas). Pamato juoduojančią aukštą bažnyčią. Suėję vidun 
kumeliukai pavirsta žmonėmis, septyniais puikiais princais. Pa- 
sisemia vyno, pasiima duonos, o kai išeina iš bažnyčios, vėl 
virsta septyniais ristūnais. Kipšo karalystė visuomet pasižymi 
vaizdinių inversija. Aname (dvasių) pasaulyje — auksiniai pini- 
gai, šiame (žmonių) - samanos, skiedros, šiukšlės. Ten — varga- 
nas, tarp srutų gulintis, po ėdžiom pamestas (jau nepastovintis) 
kumeliukas, čia — eikliausias žirgas. Raganius Žirgą maitina 
mėsa, o kurtą — šienu ir t. t. Kumeliukų viešnagę pas mirusiuo- 
sius išduoda jų transformacija į princus (pagal tą pačią schemą: 
čia —- kumeliukai, trolių šalyje — princai, arba atvirkščiai) NDL 91. 

Labai senuose ritualų aprašuose raganą atstoja slibino 
vaizdinys, o mirusiųjų karaliją — Stiklo kalnas. Tuomet, 
norėdamas išvaduoti karalaitę, jaunėlis brolis su velionio tėvo 
dovanotais žirgais privalo pasiekti jo viršūnę. Pražūtingieji vėjai 
ištrynė Stiklo kalno šeimininko tapatybę, jis išliko tik vienur 
kitur. Viename tokių tekstų į Stiklo kalną bernaitis kopia dar 
tradiciniu būdu - su ilgais ir aštriais lūšies nagais, keleivio akis 
taikosi iškirsti piktas sakalas, o viršuje, priešais pilies vartus, jo 
tyko slibinas LTZ 100. 

Nuo gimimo iki jungtuvių jaunikaitis priklauso velnio glo- 
bai. „Vieną kartą... karalius grįžta iš karės nuliūdęs ir susitiko 
tokį ponaitį. „Ko tu, — sako, — karaliau, teip esi nuliūdęs?“ — 
„Ką aš veiksiu nebuvęs nuliūdęs, kad aš nieko negaliu 
užkariauti... Visoki karaliai, turėdami mažiaus kariuomenės, 
mane pergali — užkariauja.“ — „Pažadėk man, ką namie nepali- 
kai, tai tu visus užkar[ijausi.“ Tas sako: „Pažadėsiu“ — „Pasira- 
šyk!“ Tas karalius pasirašė. Ugi parvažiuoja namon — randa 
užgimusį sūnų. Karalius labai nusigando, nes suprato, kad savo 
sūnų užrašė velniui. Toj pačioj dienoj užgimė sūnūs kalvio ir 
ūkininko. Kada tie vaikai sulaukė aštuoniolika metų, atėjo tas 
ponaitis [atsiimti karalaičio]“ JBT VI 148. 

„Seniau gyveno Žmogus ženotas. Išvažiavo kelionėn. 
Važiuodamas par mišką sustiko ponaitį. Ir ponaitis užstojo jam 
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kelią, ir sako: „Ar žadi man, ko namie nepalikai?“ Žmogus ap- 
mislijo, kad visa paliko, ir pažadėjo. Pagrįžęs iš kelionės, randa 
gimusį sūnų. Suprato anas, kad čia nebegerai, smūtnas vaikščio- 
ja. <++> Niekam nesakė, ligi sūnus užaugo. Kai sūnui buvo 
dvidešimti metai, anas pradėjo sakyt, kad pažadėjo nežinia 
kokiam ponui“ LRS 305. Kai vieną dieną senam Žvejui nepasise- 
ka sugauti nė vienos žuvelės, prie jo laivės priplaukia jaunas 
laivininkas (o tai buvo velnias, pasivertęs žmogumi) ir ima įkal- 
binėti, kad Žvejys išsižadėtų to, ko nepaliko namie, ir tą jam 
atiduotų, o jau tada jis turėsiąs visko. Zvejys prasipjauna pirštą 
ir krauju patvirtina pažadą. Tačiau, kai grįžta namo ir perkelia 
per slenkstį koją, staiga suklinka, suvirksta kūdikėlis, ir Žvejys 
tuojau susipranta, ką jis pikto padaręs. Užaugęs sūnus išeina 
ieškoti pragaro LRS 102. 

Ragana duoda Mykolui patarmę. Kiekvieną dieną, vidur- 
dienį į salą atskrenda maudytis dvylika ančių — Liucipieriaus 
dukterų. Mergaitėms sulipus į vandenį, bernaitis turįs paslėpti 
vienos sparnus ir jų neatiduoti, kol ji nepažadėsianti jam padėti. 
Mykolas taip ir pasielgia, o mergaitė, norėdama išsipirkti 
drabužius, pasako kaip nusigauti į jos tėvo namus LRS 102. Sias 
merginas antis (gulbes), skraidančias tarp pragaro ir Žemės, 
galima laikyti tarpininkėmis tarp mirusiųjų ir gyvųjų, kelio rody- 
tojomis ir kartu „liminaliomis personae“. Be to, jos atlieka ir 
kitas svarbias funkcijas: ženklina Mergelės ir Gulbės astroni- 
mus, kurie priklauso Austėjos ciklui 130, 109, o vedybinėse sąjun- 
gose yra bernaičių partnerės. 


vienas su kitu; jeigu mergelė nugali, bernaitis žūsta, o jei bernai- 
tis laimi, ji atsiduoda jo valiai (žr. sk. III, skrs. 3. Didžioji dvi- 
kova); 

5) neišlaikęs išbandymo (maudymosi karštame piene) kara- 
lius žūsta arba savo noru perduoda sostą jaunikaičiui; 

LAIKO FIGUROS (aversas) 


Austėjos ciklas lengvai atpažįstamas. Kaip organizuojamas 
laikas, iliustruoja tekstas apie jaunystės obuolius ir gyvąjį van- 
denį AT 551: 


Vedybų procesas | 321 


Caraitis Ivanas (Šaulio žv.) išjoja tėvui parnešti jaunystės 
obuolių ir gyvojo vandens. Atranda trobelę ant vištos kojos, 
kurioje sena ragana (Hidros žv.) šilko siūlus verpia. Ji paskolina 
savo eiklųjį žirgą (Pegaso žv.) ir pasiunčia pas vidutiniąją seserį. 
O šioji pas vyriausiąją. Ragana pasako, kad jaunystės obuolių ir 
gyvojo vandens turinti jos tikroji dukterėčia — mergina Mė- 
lynakė. Peršokęs sieną caraitis nusiskina tris obuolius, prisipila 
ąsotėlį gyvojo vandens ir grįžta atgal. Mergina Mėlynakė 
(Mergelės žv.), pajutusi vagystę, išsiveja. Abu kaunasi vėzdais, 
ietimis, kalavijais. Paskui eina imtynių. Caraitis pasiūlo taikytis 
ir susižieduoti (Tauro žv.). Klastingi Ivano broliai jį nustumia į 
bedugnę. Po trijų metų jis susitinka su mergina Mėlynake ir 
iškelia šaunią puotą RAK 42. 

Penkis Veneros dvarus atitinka: caraitis Ivanas, sena raga- 
na, žirgas, mergina Mėlynakė ir vestuvės (praleista tauro 


figūra). 
C ATVEJIS 


Kaip vyksta išvadavimo procesas, iliustruoja tekstas apie 
ištikimą tarną AT 302 + 554 + 516: Nesmertelnas Kaulas, 
pagrobęs panytę, prasitaria, kad „Už marių yra Ledų kalnas, 
ant to kalno - ąžuolas, po ąžuolu —- sklepas su dvylika durų, užu 
durų yra pririštas kumelys aukso karčiais. Tam arklyj — kiškis, 
tam kiškyj — antis, toj antyj — kiaušinis, tam kiaušinyj — žvakelė. 
Kad kas tę Žvakelę užgesytų, tai aš numirč.“ Nieko ne- 
laukdamas karalaitis išeina ieškoti kalno. Pamato — lapnoja 
meška. Nori šauti. Meška prašo nežudyti, kai prireiks - ateisian- 
ti į pagalbą. Ir seka iš paskos. Sutinka vilką. Nukreipia į jį strėlę, 
bet ir tas pažada savo draugystę. Mato - skrenda du varnai. 
Ištempia lanką, bet ir tie išsiprašo jų nežudyti. Eina visi pama- 
riu, randa didelį vėžį. Nori jam koją išsukti ir suvalgyti, bet 
pasigaili. Vėžys perneša karalaitį į kitą marių pusę. Gyvūnai irgi 
persikelia. Karalaitis su Žvėrimis užjoja ant kalno. Randa 
ąžuolą. Meška su vilku išrauna. Aptinka dvylika durų. Šešerias 
išlaužia meška, o kitas šešerias — pats žirgas. Meška ir vilkas 
perplėšia arklį. Iš arklio išbėga kiškis. Vilkas jį paveja. Iš kiškio 
išskrenda antis. Erelis paveja, perplėšia antį — išlekia kiaušinis. 
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Karalaitis įsideda jį kišenėn ir grįžta į dvarą. Kai tik kiaušinį 
perkerta kardu, žvakelė užgęsta, o ponas galą gauna LRS 290. 

AI 552A+518+530+302: Milžinas jaunikaičio pačiai pri- 
sipažįsta: „Yra trečioj karalystėj didelis kalnas, po tuo kalnų - 
sklepas, sklepe uždarytas geležinėm durim jaučias, jautyj —- an- 
tis, toj antyj — kiaušinis, kiaušinyj — stalinė žvakelė dega. Kad 
kas tą Žvakelę užgesytų, tai būtų man smertis.“ Suradęs kalną 
karalaitis uždega kuokštelį plaukų, kuriuos yra davęs svainis 
(žvėrių karalius). Svainis sušaukia visus žvėris ir paliepia nuvers- 
ti kalną. Nuvertę kalną atranda rūsio geležines duris. Levas 
pečiais išmuša duris — randa jautį. Perplėšia jį per pusę — iš- 
skrenda antis į marias. Į pagalbą pakviečia svainį - paukščių 
karalių. Erelis (ar kitas paukštis) nusiveja antį ir perplėšia. 
Iškrenta kiaušinis ir nuskęsta mariose. Uždega sriegus, kuriuos 
jam davė svainis - žuvų valdytojas. Pribuvusio svainio karalaitis 
paprašo surasti nuskendusį kiaušinį. Žuvų karalius sušaukia 
visas marių žuvis ir įsako jį surasti. Po ilgo laiko atplaukia lydys, 
kuris pasako, kad prarijęs baltą akmenėlį. Ziūri - anties kiauši- 
nis. Karalaitis jį sudaužo ir atranda degančią žvakelę. O kai ją 
užgesina, milžinas krinta nebegyvas LRS 263. 

AT 400* + 159* + (302). Kai mergelė gulbė atgauna spar- 
nus ir išskrenda į Stiklo kalną vidury Raudonųjų marių, bernai- 
tis išeina jos ieškoti (vaduoti). Girioje padalija jautuką, o tigras, 
meška, levas, skruzdėlė jam duoda po savo plauką. Pasiverčia 
varna ir nulekia ant Stiklo kalno vidury jūrių. Tampa skruzde, 
randa plyšelį, įlenda į vidų ir pamato labai gražų sodą. Pati 
pasako, kad jos tėvas baisus smakas, o motina - kiaulės dydžio 
varlė. Užklaustas, kur paslėpta jo gyvybė, tėvas prasitaria: 
„Viduj Juodųjų marių yra sala, po vienu krūmu [?] stovi 
skrynia, o joje — ožka, joje — antis, joje — kiaušinis, o kiaušiny- 
je - dvaro raktai.“ Bernaitis pasiverčia varna ir nuskrenda į salą. 
Persimaino į levą, išrauna krūmus ir atranda skrynią. Iššoka 
ožka, jis tampa tigru ir perplėšia ožką. Iš ožkos išskrenda antis, 
jis šauna vanagu ir pagriebia antį, iškrenta kiaušinis, jaunis 
sugauna kiaušinį ir jį sutraiško, iš kevalo išsprūsta raktas ir 
nuskęsta. Tuomet vėžiukas iš dugno jį išneša. Bernas grįžta į 
Stiklo kalną. Pasuka raktą, kalnas nupuola į marias. Iškyla 
karalystė. Iš marių stojasi žemė, o iš kalno — karališkas miestas 
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LMD I 105 (5). Lokapalų figūros deformuotos, o kai kurios visai 
nepagrįstos. Įtikinamesnis ketvertas: meška, levas, vanagas ir 
skruzdė. 

AT 554+302: Senas kareivis grįžta iš tarnybos ir girioje ap- 
tinka levą, gončą, vanagą ir skruzdę, kurie prašo, kad jis teisin- 
gai padalytų jų pasipjautą karvę. Zmogus padalija, 0 gyvūnai 
atsidėkodami jam duoda po savo plauką. Eidamas girios takais 
atranda ąžuolinį kelmą, pasiverčia skruzdėle ir lenda po žeme 
dvi tris dienas. Nusileidžia ten žemėse į vieną dvarą. Tame dva- 
re randa paną. O ta pana laikanti smako galvą ant kelių. Skruz- 
dė užlipa panai ant kojos (turėtų būti, bernas eina vaduoti 
pačios. Girioje padeda gyvūnams. Pasiverčia vanagu. Parskren- 
da marias, kurių viduryje stovi Stiklo kalnas. Virsta skruzdėle ir 
įlenda į mažą plyšelį. Ropoja dvi tris dienas, kol pasiekia dva- 
rą). Pajutusi skruzdę pana ima galvoti, kas čia galėtų būti. O 
skruzdė jai į ausį šnabžda, kad ji paklaustų smako, kaip būtų ga- 
lima tą dvarą išgelbėti nuo prakeiktystės. Smakas atsako, kad 
netoli kunigaikščio dvaro yra ežeras. Tame ežere — smakas su 
devyniomis galvomis. Kas jo galvas nukirs, iš paskutinės — de- 
vintosios, išbėgs zuikis. Kas tą zuikį sugaus ir perplėš pusiau — 
išskris karvelis. Kas tą karvelį sugaus ir perplėš pusiau — iškris 
liepsnojantis akmuo. Kas tą akmenį sudaužys, iškils dvaras ant 
žemės, jam — slibinui — ateisiąs galas ir pana liksianti laisva. 
Kareivis suranda ežerą, pasiverčia levu ir kaunasi su smaku. Nu- 
sukinėja visas jo galvas. Iš devintosios išbėga zuikis. Kareivis pa- 
siverčia skaliku, vejasi visą dieną ir naktį, ir perplėšia pusiau. Iš 
zuikio išlekia karvelis. Jis paspaudžia plunksną ir pavirsta va- 
nagu. Lakioja visą dieną ir pagauna. Iš karvelio iškrenta degąs 
akmuo su ugnim. Jis sudaužo akmenį į smulkius trupinius ir iš 
po žemės iškyla dvaras. Atsidaro durys ir išeina pana DSP 267. 

AT 400* + 159* +302: Jaunikaitis iškeliauja žmonos ieško- 
ti. Girioje pamato liūtą, kurtą, sakalą ir skruzdėlę prie negyvos 
kumelės. Teisingai padalija jos mėsą. Visi duoda jam dovanų. 
Užsideda sakalo plunksną už ausies ir nulekia ant Stiklo kalno. 
Susitinka su žmona. Klausia jos, kodėl karalystė stiklu aptrauk- 
ta. Ji užkeikta. Mariose yra devyngalvis smakas. Nukirtus tas 
galvas, iš paskutinės iššoks zuikis. Jį perplėšus — išplasnos antis. 
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Ją perplėšus, iškris kiaušinis ir susimuš. Tada valstybė išeis iš po 
stiklo LTR 32 (30). 

AT 400* + 159* +302: Karalaitė atgauna gulbės plunksnas 
ir išskrenda į tėvo karalystę. Miško sargas pasiima sūnų ir išeina 
jos ieškoti. Aptinka ketvertą gyvūnų: levą, kurtą, gripą ir skru- 
delę, kurie niekaip nemoka pasidalyti grobio. Jaunikaitis pada- 
lija. Gyvūnai sutaria jam padėti. Gripas pasako, kad jo pati 
gyvena už daugelio žemių ir marių, po Stiklo kalnu. Visas 
šešetas keliauja jo link. Gripas perneša per marias. Stiklo kalnas 
labai slidus ir ant jo negalima užeiti. Skrudelytė randa mažą 
plyšelį, įlenda į vidų ir viską apžiūri. Gripas geležiniu snapu 
praplatina skylę. Levas su nagais išdrasko dar didesnę. Visi 
sulenda. Prie vartų guli šuo su devyniomis galvomis. Levas, 
kurtas ir gripas šoka ant jo ir suplėšo. Skrudelė suranda 
medžiasargio pačią ir užropoja ant jos kojos. Zmona, išbėgusi 
pro duris, pamato vyrą ir sūnų. Miško sargas apsigyvena pas 
uošvį ir tampa karaliumi JBT II 309. 

AT 400* +159*: Zmona išskrenda. Vyras eina ieškoti. Ei- 
damas vilkui, šuniui, juodvarniui ir skuzdėlei padalija maitą, o 
šie pažada jam pagalbą. Paėjęs pamato ežero vidury stiklinį 
dvaro stulpą. Galvoja, kad gerai būtų, jei juodvarnis nuneštų. 
Atskrenda juodvarnis ir nuneša. Skuzdėlė įlenda pro rakto sky- 
lutę į vidų ir įkanda jo Žmonai. Si bėga laukan išsipurtyti ir 
pamato vyrą LTR 544 (248). 

Berno pasaulėvaizdį sudaro 4 gyvūnų grupė. Jos sudėtis 
truputį keičiasi, tačiau struktūrą nulemia aiškiai apibrėžti dės- 
niai. Taikoma, kad į gyvūnų sudėtį patektų paukštis (erelis, 
sakalas, vanagas, juodvarnis, varnas, gripas ir t. t.), pasižymintis 
didele jėga keturkojis žvėris (levas, liūtas, meška, tigras ir pan.), 
ypač greitas gyvūnas (kurtas, gončas, vilkas ir kt.) ir išskirtinai 
mažytis gyvis, galintis įlįsti pro mažą plyšelį į Ledų (Stiklo) kal- 
no vidų (skruzdėlė). Atėję į pagalbą 4 gyvūnai ženklina 4 pa- 
saulio šalis. Kai bernaitis skrenda ereliu arba sakalu, jis atkuria 
pasaulio viršų, o kai virsta skruzdėlyte ir įlenda į Ledų kalną, — 
pasaulio apačią. Sios epochos ypatybė —- 7 dalių kosmui at- 
vaizduoti užtenka 4 lokapalų. 

Berno pasaulėvaizdžiui oponuoja slibino (mergės) pasau- 
lėvaizdis: 1. kumelys, kiškis, antis, kiaušinis ir jo viduje deganti 
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žvakelė (centras) LRS 290; 2) jautis, [kiškis], antis, kiaušinis ir 
deganti žvakelė (centras) LRS 263; 3) skrynia, ožka, antis, kiauši- 
nis ir jo viduje paslėpti dvaro raktai LMD I 105 (5); 4) devyngalvis 
slibinas, zuikis, karvelis, [kiaušinis| ir degantis akmuo su lieps- 
nomis DSP 267 etc. 

Berno lokapalai visuomet galingesni (jautį nugali levas, 
kiškį paveja ir perplėšia kurtas, antį sudrasko erelis, vanagas, 
sakalas), todėl jie įveikia gaivalą, kurį įkūnija slibinas ir sudaužo 
senąją formą, priklausančią mergei. Gimsta naujas pasaulis, 
kuriam gyvybę suteikia vyriškasis pradas (jaunikaitis). 

Kai kurios detalės parodo, kad C laikotarpio tekstai uni- 
kalūs (nors folkloristai iki šiol neturi tinkamo jų įvardijimo ir 
vargsta su iš kelių dalių sudurstytomis AT 552A + 518 + 530 + 
302; AT 400* + 159* + 302 formulėmis). 

Slibiną atstovaujantis modelis ypatingas, nes jo gyvybė glū- 
di po keliais apvalkalais: jautis slepiamas rūsyje, kiškis - jautyje, 
antis — kiškyje, kiaušinis — antyje, o deganti žvakelė (slibino 
mirtis) — kiaušinyje ir kt. Ryški analogija su krikščioniškąja 
ikonografija: ostiją saugo monstrancija, monstranciją — taber- 
nakulis, tabernakulį — altorius, altorių — šventykla, šventyklą — 
šventorius, šventorių — sodžius, sodžių — parapija, parapiją — 
apskritis ir t. t. Centro požiūriu šie objektai iz0morfiniai ir 1z0- 
funkcionalūs 198, 13. Tolstant nuo centro — sakralumas mažėja. 
Kol žvakelė dega, tol slibinas gyvas. Todėl ji slepiama labiausiai 
apsaugotoje (ir sakralioje) pasaulio šerdyje. Su slibinu susiję 
simboliai gali ženklinti ir pirminius elementus: jautis — žemė, 
antis —- oras, kiaušinis - vanduo, deganti žvakelė - ugnis ar pan. 

Dar krinta į akis, kad slibino draugei priklauso niekada 
gero vardo neturėjęs kiškis. N. Vėlius jį priskiria prie velnio 
žvėrių (būtų teisinga jį sieti ir su slibinu). Mitinėse sakmėse 
kiškiu pasivertęs nelabasis erzina Žmogų LTR 783 (247), 918 (31), 
104 (9), nori jį sugundyti LTR 10B (248), sutrukdo išgelbėti susi- 
ruošusį kartis LTR 2268 (268, 281); 117, 89. Slavai mano, kad: „Per 
jaunatį ir velnias tampa zuikiu“ 160, 184. Jį sieja su vedybomis, 
„pirmosios nakties“ erotika, vyriškuoju pradu, falu, Mėnuliu; 
tiki, kad kiškiui perbėgus kelią, žmogaus laukia nelaimė 160, 167 
(plg. Ipatijaus metraščio (1248-1263 m.) užuominą apie Min- 
daugą. Anot jos, jei zuikis išbėgdavo į lauką (perkirsdavo kelią), 
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išsiruošęs medžioklėn valdovas į mišką nežengdavo ir nedrįsda- 
vo jame nei rykštės nulaužti BRŠ I 261). 


LAIKO FIGUŪROS (reversas) 


Austėjos ciklas lengvai atpažįstamas. Keturis Veneros dva- 
rus atitinka: bernaitis (Saulio žv.), 4 gyvūnai arba 3 svainiai (Sien- 
pjūvių Žv.), mergelė (Mergelės Žv.) ir smakas (Vandenio žv.). 


D ATVEJIS 


Šis atvejis ypatingas, nes naują pasaulį atkuria ir vaduoja 
partnerį iš mirusiųjų pasaulio ne bernas, o nuotaka. Todėl į jį 
žiūrime labai įtariai — jis gali būti atsiradęs nusižiūrėjus analo- 
giškus C skyriaus tekstus, kaip atsvara berno kelionėms į anapu- 
sinį pasaulį (apeiginė simetrija), praradus ritualinę nuovoką, ar- 
ba atspindi savarankišką mirštančio ir prisikeliančio dievo mitą — 
„Ozyrio ritualą“. 

Pasakojime apie Baltą vilką AT 425A jaunikaitis užsimeta 
kailį ir dingsta. Gėliūnė verkdama išeina jo ieškoti. Užeina 
Vėją, paskui Siaurės žvaigždę, Mėną ir Saulę. Si pasako, kur yra 
Baltas vilkas, ir pamoko, kaip užlipti ant Stiklo kalno: „Nu- 
žengsi palei Stiklinį kalną — rasi kalvę. Duok kojas rankas 
pakaustyt. Ir paprašyk keturių sieksnių grandinę nukalt.“ Dar 
dovanoja tris stebuklingus daiktus: ratelį, peilį ir šakutę. Mergė 
užlipa ant kalno. Sargai jos nenori įleisti. Ji parodo stebuklingus 
daiktus ir sargai karalaitę nuveda pas Baltą vilką. Sis pasako, 
kad jį vilku buvo pavertusi piktoji ragana, tačiau jai užlipus ant 
kalno, burtai praradę galią. Tuomet atšvenčiamos karalaitės ir 
Balto vilko vestuvės LUK 69. Kituose variantuose Baltas vilkas 
ruošiasi vesti kitą pačią. Užlipusi ant Stiklo kalno karalaitė 
mainais už tris stebuklingus daiktus tris naktis iš eilės miega po 
jaunikio lova. Tačiau šis, paveiktas „stipriausių gėrimų“, nieko 
negirdi, ką ji šneka. Jos graudžią istoriją perpasakoja per naktį 
budėję durų sargai. Tuomet jis liepia pašaukti „antrąją mergą“ 
ir liepia jai trauktis šalin, nes atėjusi jo pirmoji pati LT III 332. 

Silpnoji šių tekstų vieta — neapibrėžta pabaiga. Lieka mįslė, 
kas tikrasis kalno šeimininkas. Vyriška ar moteriška būtybė? Su 
kuo tuokiasi Baltasis vilkas? Ką slepia „antrosios mergos“ įvaiz- 
dis? Koks tolimesnis jos likimas? 
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Viena prielaidų: 1. jeigu Stiklo (Ledų), kaip ir sen. indų 
šventasis kalnas Merus, atsiremia į Siaurės žvaigždę, ir apie ją 
sukasi Meškos žvaigždynas; 2. o į kalną kopia mirusiųjų vėlės; 
3. tai Mirusiųjų buveinės valdovė — Meška. 

Taigi ir „antroji merga“ arba „piktoji ragana“ galėtų būti 
Meška. 

Kad ir kokie tolimi laiko ir geografiniai skirtumai, anksčiau 
minėtus įvykius primena kai kurios šumerų analogijos. Kaip 
norėdama patekti į Stiklo kalną Gėliūnė ieško pagalbos pas 
Vėją, Siaurės žvaigždę, Mėną ir Saulę, taip šumerų mitikoje 
Inana, nuogąstaudama, kad gali nebegrįžti iš mirusiųjų karalys- 
tės, liepia patarėjui Ninšuburui vykti į Nipuro miestą pas dievą 
Enlilį, po to keliauti į Urą pas Mėnulio dievą Naną, o vėliau į 
dievo Enkio miestą Eridą, nes Enkis, išminties dievas, Žino „gy- 
vybės maistą“, žino „gyvybės gėrimą“, ir su ašaromis maldauti 
jų, kad neleistų savo dukrai mirti vėlių karalystėje (S. N. Kra- 
mer, 90 p.). 

Ieškant Baltojo vilko ištakų žvilgsnis krypsta į Artimųjų 
Rytų mitiką. Anot J. G Frazer, „Egiptas ir Vakarų Azijos tautos 
reprezentavo kasmetį gyvybės sunykimą ir atgimimą, ypač aug- 
menijos, kurią jie tapatino su kuriuo nors dievu - Ozyriu, 
Tamuzu, Adoniu ir Ačiu, — kasmet numirštančiu ir naujai at- 
gimstančiu. <--> Babilono religinėje literatūroje Tamuzas 
figūruoja kaip Ištar, Didžiosios Deivės Motinos, įkūnijančios 
gamtos rekreacines jėgas, jaunasis sutuoktinis arba mylimasis. 
Nors užuominos apie jų sąsajas tiek mite, tiek rituale - miglotos 
ir fragmentiškos, sužinome, kad kiekvienais metais Tamuzas 
palikdavo šviesiąją Žemę ir nugrimzdavo į niūrų požemio pa- 
saulį, todėl kiekvienais metais dieviškoji numylėtinė leisdavosi 
jo ieškoti „į kraštą, iš kurio nėra kelio atgal, į tamsos buveinę, 
kurios durys ir skląstis padengti dulkėmis“. Kai jos nebūdavo, 
aistringoji meilė nustodavo veikti. Žmonės ir gyvūnai tartum 
užmiršdavo apie rūšies pratęsimo būtinybę, todėl visai gyvybei 
grėsė pavojus išnykti. Gyvūnijos pasaulio atstovų poravimasis 
buvo taip smarkiai susijęs su Ištar, kad jis buvo galimas tik 
sąveikaujant su ja. Todėl didžiojo dievo Ea pasiuntinys atvykda- 
vo su užduotimi išlaisvinti deivę — tokios svarbios funkcijos 
reiškėją. Rūsčioji velniškojo krašto karalienė Alatu, arba Eresi- 
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Kigal [Ereškigal|], nenoriai leisdavo apšlakstyti Ištar gyvuoju 
vandeniu ir išsiųsti ją į viršutinįjį pasaulį, greičiausiai, su jos 
numylėtiniu Tamuzu. Su šių dievybių sugrįžimu buvo siejamas 
gamtos nubudimas“ 203, 308. 

Dviprasmiška situacija juntama ir tekstuose apie Baltąjį 
vilką. Išbėgęs į Stiklo kalną Baltasis vilkas ruošiasi kelti vestuves 
su „kita pana“, tačiau su Saulės duotomis dovanomis apsireiškia 
„dieviškoji numylėtinė“ Gėliūnė. Patyręs, kad atėjo jo ieškoti 
pirmoji žmona, Baltasis vilkas susirinkusiems svečiams užduoda 
suktą minklę: „Aš pamečiau nuo skrynios raktą. Dabar daviau 
naują padaryti ir tą senąjį radau. Kažin kuris geresnis?“ Visi 
svečiai atsako, kad senas vis geresnis, ne kaip naujas. Ir Baltasis 
vilkas pritaria, kad jo pirmoji pati geresnė, ne kaip antroji (ir 
abu grįžta į žemę). 

„Skrynios rakto atradimas“ gali būti siejamas ne tik su 
pirmosios žmonos, bet ir su naujojo sezono atsiradimu. Pavasa- 
rio dievas Jurja prašomas atrakinti žemę: „Jurja, geras vakaras! 
Jurja, paimk raktus, Jurja, atrakink žemę, Jurja, išleisk žolelę“ 
32, 81. Laikoma, kad pavasarį dangus atrakinamas, kai su- 
griaudžia pirmoji perkūnija (Perkūno ir Jurjos sintezė). 
Perkūnijai sududenus žolynai atgauna tikrąsias savybes: prade- 
da dilginti notrynė, nuo žilvičio, liepų atšoka žievė, leidžiama 
arti, sėti, lupti karnas, sukti dūdeles, kūrenti lauke ugnį, maudy- 
tis, ginti iš tvartų karves ir kt. Pirmieji Žiedai, „atrakinantys“ pa- 
laimingąją Žemę, vadinami raktažolėmis 140, 80 ir t. t. Pagal se- 
nąjį kalendorių gegužės 3-ąją atrakinama žemė (pradedami že- 
mės darbai): „Sventas kryžius (V. 3) - žemės raktas“ LMD I 947 
(468). Todėl galbūt Gėliūnės ir Baltojo vilko sugrįžimas simboli- 
zuoja žydinčio pavasario triumfą... 

Prie D atvejui būdingų tekstų priklauso užkeiktų brolių 
gulbinų (juodvarnių) vadavimas, bet jis aptartas jau anksčiau 
(žr. sk. I., skrs. 2. Pasaulio ašis, varsna: Snieguolės išteisinimas; O 
brolių juodvarnių buveinė minima - sk. I, skrs. 1. Ledų kalnas, 
varsna: Vedlių institutas). 

Tekste apie vilko karūną nuotaka sunaikina gaivalą — 
mešką (sugriauna senąją formą) ir atkuria naująjį pasaulį: vietoj 
nupjautos galvos atsiranda gražūs rūmai, vietoj keturių kojų — 
jaunikaitis, kariai, Žirgai, raguočiai. Be to, išsklaido užkeikimą 
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(išlaisvina iš liminalios būsenos). Vilkas atvirsta jaunikaičiu. 
Realizuojamas kosmogoninis ritualas: įveikiamas chaosas — at- 
kuriamas kosmas —> panaikinamas užkeikimas — įvyksta jungtu- 
vės. Visais atvejais gaivalo žūtis —- privaloma. Mergei priklausan- 
čiose austėse (jeigu astronimai išsidėsto reverso tvarka) su gai- 
valu, regis, susidoroja moterys: nuotaka, jos motina, burtinin- 
kė. Senės odoje sudeginamas slibinas AHC 119; Tžijuose broliuose 
nudaigojamas didgalvis milžinas OKP 137; Vilko karūnoje — meš- 
ka LT III 330. Vyriškose austėse mirties dievybes įveikia bernas: 
Kūtvėloje bernaitis paridena rąstus ir sutraiško trolį ŠPE 146; 
austėje apie Marją Morevną caraičio Ivano žirgas perskelia 
Kaščejaus Nemirtingojo galvą RAK 160 ir pan. 

Tiek Baltas vilkas, tiek Vilko karūna iš esmės aprašo vilko 
išvadavimą. Vienur kalbama atvirai, kitur tikslą dengia vualis. 
Abu tekstai priklauso prie moteriškųjų. Pagrindinis jų identi- 
fikavimo bruožas — mergė patiria sunkių išbandymų, o jos part- 
neris (vilkas) — ilsisi. Kokie elementai bendri? Karalaitė ir eigu- 
lytė atiduodamos, teisingiau, išleidžiamos už vilko. Ir abi, kad 
išvaduotų vilką, priverstos keliauti į mirties karaliją. Tačiau vie- 
nai prisieina įveikti 7 upes, o kitai užkopti į Stiklo kalno vir- 
šūnę. Mirusiųjų pasaulio dislokacija neturėtų trikdyti. Jo poky- 
čius galėjo nulemti pasikeitę pasaulio modeliai, skirtingos epo- 
chos, kultūros ar net mitologija (amžinojo sugrįžimo 1 mirš- 
tančio bei prisikeliančio dievo mitai). 

LAIKO FIGUŪROS (reversas) 


Austėjos ciklas — neatpažintas, laiko struktūra — neįminta. 
Vienintelė išimtis — tekstas apie vilko karūną (tai gali būti savo- 
tiškas požymis, kad Baltojo vilko ištakos senesnės nei 8 metų 
ciklas). 

Trumpas jos turinys: Mainais už karūną ką tik gimusią 
dukrą eigulys pažada vilkui. Duktė (Mergelės žv.) užauga. Vilkas 
užsiverčia ją ant nugaros ir lekia. Perneša per vieną upę, išpurto 
išpurto, kad ji nieko su savim neturėtų, ir vėl neša. Perneša per 
antrą — Ir vėl išpurto. Taip jis ją perneša per septynias upes ir 
vis, per kiekvieną upę pernešęs, išpurto. Pernešęs per septintą 
ir gerai iškratęs, paleidžia ją miške. Toli matosi namai. Ji eina 
jų link. Pilna žemė varlių, rupūžių, gyvačių, driežų ir kitų bjau- 
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rybių. Vos ne vos per jas išbrenda. Trobikėje stovi lova. Ji atsi- 
gula ir užmiega. Vidunaktį atšleivoja meška (Vandenio žv.), at- 
sigula šalia ir laiko ją apsikabinusi ligi ryto. Tuomet vilkas 
užsimeta ją ant nugaros ir vėl parneša pas tėvus. Tėvai sužinoję, 
kaip jai ten ėjosi, labai nuliūsta. Močiutė - jos pribuvėja 
(Hidros žv.) pataria, kad ji pasiimtų skustuvą. 

Vakare atbėga vilkas, užsiverčia mergę ant nugaros ir lekia. 
Perneša per vieną upę, išpurto išpurto, bet nieko neranda, ir vėl 
neša. Taip jis perneša per visas septynias upes ir vis, per kiek- 
vieną pernešęs, atidžiai iškrato. Tuomet paleidžia miške. Kai 
meška užminga, merga ištraukia iš plaukų kuodo skustuvą ir ją 
papjauna. Tuojau tie namai pavirsta į labai gražius rūmus. Pas- 
kui ji nupjauna meškai visas keturias kojas. Atbėga vilkas. Ji pa- 
griebia vieną meškos koją ir kaip duos su ja vilkui — vilkas pa- 
virsta labai gražiu jaunikaičiu (Saulio žv.). Su antra kaip šers 
per medžius - medžiai palieka kareiviais. Su trečia kaip trinkte- 
lės — iš medžių pribira Žirgų, o su ketvirta — raguočių. Pri- 
važiuoja vežėjas labai gražia karieta. Ji su jaunikaičiu grįžta pas 
tėvus, pasiima karūną ir iškelia vestuves (Tauro žv.) LT III 330. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Eigulytė Mergelė 
Meška Vandenis 
Močiutė - pribuvėja Hidra 
Jaunikaitis Saulys 
Vestuvės [Tauras] 


Šioje sakmėje atsispindi keli Varlės kartai (žr. archyvą 
knygos gale) būdingi bruožai: reversinė figūrų kaita, močiutės 
geranoriškumas, mirties valdovus (japonų slibiną, žr. Senės oda 
AHC 119, ar lietuvių mešką) žudanti mergė - būsimoji nuotaka, 
meškai ir slibinui atitenkantis vienodas astronimas (apie kitas 
pastabas, susijusias su Vūrlės karta, žr. 130, 63). 
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Laikinos įžvalgos 


+ Visas austes skirstome į 4 grupes. Jų pagrindiniai bruožai 
atsispindi tekste (žr. anksčiau aptartąjį). 

+ Kas užima pasaulio centrą, gali valdyti jo viršų ir apačią 
(pajungti rekreacines ugnies ir vandens galias). 

Perskaičius „Vilko karūną“ galima iškelti kelias prielaidas: 

+Mitinė: mergė eina į mirusiųjų pasaulį, kurios valdovė 
yra meška, ir iš jos glėbio gelbsti sužadėtinį. 

+Kalendorinė: baigiasi senieji metai ir Meškos 
žvaigždynas, kuris sukasi apie Ziemių žvaigždę, užima tam tikrą 
padėtį. 

+Sakralinė: organizuojama šventoji meškos medžioklė, 
geriamas meškos kraujas, meškos kaukolė pastatoma ant stulpo 
šventykloje ir jai meldžiamasi. 

+Rekreacinė: įvyksta šventosios jungtuvės; perėjimą iš 
senųjų metų į naujus lydi meškos kailiais apsivilkę vestuvių 
dalyviai. Metų pabaigą ir meškos mirtį simbolizuoja meškinės ir 
marčios kraujo gėrimas ir kt. 
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Mergės pasakos 
Dainų šakotumas 
Apeigų sinchronija 
Virsmų knyga 
Dvejopos austės 
Struktūros bruožai 
Išėjimas iš namų 
Našlaitės sąvoka 
Raganos neapykanta 
Avies galva 
Skarmalė nuotaka 
Herojaus išbandymas 
Septynios stirnos 
Lokapalų pagalba 
Motina žemė 
Baltasis vilkas 
Raganos žūtis 
Aštuonmetis ciklas 
Austėjos dvarai 
Ciklo atspindys 
Rytelninkų vestuvės 
Kumeliuko krikštynos 
Laikinos įžvalgos 





D. keturiasdešimt metų Donatas Sauka yra atkreipęs 
dėmesį, kad šalia vyriškųjų egzistuoja ir moteriškosios pasakos. 
Pagrindinis pastarųjų bruožas — skirtingos meninės vaizdavimo 
galimybės, sava problematika ir į pirmąją vietą pakylėta herojė 
moteris. Iyrinėtojas pastebi ir daugiau požymių, skiriančių šias 
pasakų grupes. 

„Moteriškos pasakos ištobulina tik kai kuriuos pasakos meno 
galimumus, bet neturi tikrųjų epinių jos principų. Joms stinga 
tvirtumo, su kuriuo skverbiamasi vis gilyn į nežinomybę, drąsos ir 
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užmojo, kuris matuojamas vis didėjančiomis kliūtimis ir pavojais. 
Sekama apie globos ir atidumo reikalaujančius, silpnuosius ir 
mažuosius. Neišeinant toliau už tikrovės aplinkos, prisitaikant prie 
herojų padėties ir galimybių, trumpėja ir smulkėja stebuklų krašto 
matavimai. Neįveikiami uždaviniai, kurie visada iškeliami lemtin- 
goje situacijoje, siekiant išsigelbėjimo ir didžio tikslo, čia, nors ir 
kelia laukimo įtampą, bet nenukrečia šiurpu, kaip ir tie nedideli 
herojaus pareiškiami norai. Pelenei tereikia aguonos ar javų grū- 
dus iš viso kluono pelų išsijoti, kad galėtų savaisiais aukso 
drabužiais apsivilkti ir karalaičiui pasirodyti, o tai - ne karališką 
pilį pastatyti ar per vieną dieną lauką išarti, apsėti, išauginti ir 
sudoroti javus, iškulti ir šviežią duoną iš naujamečių grūdų ant 
stalo kitą rytą padėti! Atliekami uždaviniai ar padaromos kitiems 
paslaugos - tai vis būdinga moters namų ruoša (karvės melžimas 
ar duonos kepimas ir pan.). Iš jų dažniausiai minimas verpimas 
(ir suverpto audimas, siuvimas)...“ 91, 88. 

Prie moteriškųjų pasakų D. Sauka visų pirma priskiria „Pe- 
lenę“, arba jai giminingą ,„Mėnesio, saulės ir Žvaigždžių 
drabužiai“ (AT 510B); grupę apie brolį ir seserį: „Broliukas ir 
sesutė“ arba „„Avinuku paverstas berniukas“ (AT 450), „Dvylika 
brolių juodvarniais lakstančių“ (AT 451), „Devyniabrolė“ (AT 
451A), „Devyngalvis“ (AT 312); pasakas apie pamotę ir na- 
šlaitę: „Vienaakė, Dviakė, Triakė“ (AT 511), „Tikra ir netikra 
nuotaka (žmona)“ (AT 403), „Meškos trobelė“ (AT 480), 
„Sigutė“ (AT 452C*). 

Iyrinėtojas pagrįstai apgailestauja, kad moteriškosios pasa- 
kos labai išbarstytos. Į Tarptautinio katalogo skyrių „Antgamti- 
nis ar užburtas vyras (žmona) arba kiti giminaičiai“ pateko 
poskyris „Brolis arba sesuo“ 450-459 ar tiktai sąlygiškai prie 
moteriškųjų priskirtina ,„Zmona“ 420-424; į skyrių „Antgamti- 
niai pagalbininkai“ — poskyris „Moterys verpėjos“ 500-501; į 
skyrių „Kitos pasakos apie antgamtiškus dalykus“ — „Išvaryta 
žmona arba mergaitė“ 705-712 ir pan. 91, 82-92. 


PARALELINĖS DAINOS 


Senąją baltų pasaulėžiūrą savo darbuose ryškiausiai at- 
skleidžia N. Vėlius. Aptardamas jiems būdingą „mąstymą 
priešpriešomis“, jis daro išvadą, kad jas lemia „seniausia ir 
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universaliausia dualistinės visuomenės organizacija“ ir pirmykš- 
čio žmogaus samprata, kad pasaulis — „dviejų polių, priešingų 
pradų vienovė“ 120, 10. Ypatingą dėmesį tyrinėtojas skiria erd- 
vės (žemai - aukštai, vakarai — rytai), laiko (naktis — diena), 
spalvos (juoda - balta) ir stichijos (vanduo - ugnis, akmuo - me- 
dis) santykiams. Be to, gilesniam pasaulėžiūros suvokimui siūlo 
papildomai panagrinėti opozicijas: nelaimė — laimė, mirtis — 
gyvenimas, savas - svetimas, tolimas — artimas, moteriškas — 
vyriškas 120, 52. 

Opozicija moteriškas — vyriškas ypač akivaizdi vestuvinėse 
dainose. Ambraziejaus Jonyno teigimu: „Daug vestuvinių dainų 
prasideda vaizdais apie kukuojančią gegutę, žaliuojančius sodus 
ir baltus dobilėlius. Sie įvaizdžiai toliau dainose naudojami kaip 
palyginimas su mergele ar berneliu. Kai kuriose dainose pradi- 
nis gamtos vaizdas tiek išplečiamas, kad virsta atskira dainos 
šaka. Iš šakotinių vestuvinių dainų ypač populiarios dainos, 
apdainuojančios bernelį ir mergelę. „Sakotumas - būdinga ves- 
tuvinių dainų formos ypatybė, rodanti jų ryšį su apeigomis ir 
meniniais šių apeigų elementais [išryškinta - GZĮ|“ 76, 184. 
Skirtingą mergės ir bernaičio aplinkai priklausantį simbolių 
lauką randa ne vienas tyrinėtojas. Studijoje „Dainų poetikos 
etiudai“ Balys Sruoga su mergele sieja rūtų vainiką ir Žiedą, o 
su berneliu — kepurę ir žirgą 98, 280-319. 

Aptardamas darbo dainas D. Sauka teigia, kad „Išpažintinę 
intonaciją dainose atsveria antras balsas — šalia bernelio tai 
mergelės balsas, paprastai sudarantis atskirą, tolygiai išplėtotą 
dainos šaką. Artojo vaizdą arimo dainose visada papildo audėjos 
vaizdas. Kaip augo du brolyčiai, du artojėliai ir arė plyną laukelį 
naujom žagrėm, žagrės girgždėjo, noragai blizgėjo, abu gražiai 
dainavo, taip augo dvi seserėlės audėjelės ir audė plonas drobeles 
naujom staklužėlėm, staklės tviskėjo, šaudyklė švytėjo, jiedvi 
gražiai dainavo. Kaip bernelis laužė žagrelę ir pažagrėlę, taip 
mergelė sulaužė skietą ir šaudyklėlę, nepalaužė širdelės ant turtuo- 
lio bernelio“ 90, 26. 

Į vieną vietą surinkus visas dainas, kuriose atsispindi abiejų 
„prasminių Židinių“ — mergelės ir bernelio išgyvenimai, jos 
sudarytų nemažą vestuvinių dainų pluoštą. Sakotinėje sutartu- 
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vių dainoje „Aš padainuosiu dainų dainelę“ (V 481) mergė dai- 
nuoja dainų dainelę, ji dainų mergužėlė, atidaro dainų skrynelę, 
paleidžia į liūstelį, akmuo be kraujo, vanduo be sparnų, papartis 
be žiedelių, o mergužėlė be jaunojo bernelio, parduosianti 
žiedą ir vainikėlį, samdysianti artojėlį. Atsiliepia bernelis, žirgus 
stainėj šerdamas, prašo neparduoti žiedo nei vainikėlio, jis 
būsiąs artojėlis, jis - dainų bernužėlis, dainuoja dainų dainelę, 
atidaro dainų skrynelę, paleidžia į liūstelį. Akmuo be kraujo, 
vanduo be sparnų, papartis be žiedelių, o bernelis be jaunosios 
mergelės, parduosiąs žirgą ir dymo balną, samdysiąs audėjėlę. Ir 
atsiliepia mergelė naujam rūtų daržely: „Neparduok žirgo, Nei 
dymo balno - Aš būsiu audėjėlė“ LTR 4300 (18); LLD IV 47. 

Sutartuvių-pragėrų dainoje „Oi, kai aš gėriau“ (V 486) ber- 
naitis prisipažįsta, kad gėręs gėręs ir pasigėręs, sėsdamas ant 
žirgelio atsišliejęs, ant aukso nendrelės pasirėmęs, aukso nen- 
drelė pusiau lūžo, — bars jį tėvulis už nendrelę, ne šimtą litų 
suderėjo, ne šimtą litų užmokėjo, kai jis užaugsiąs, pasiūgėsiąs, 
už aukso nendrelę užmokėsiąs. O mergelė skundžiasi, kad gėrus 
gėrus ir pasigėrus, sėsdama už skobnelių atsišliejus, ant nendrių 
skietelio pasirėmus, nendrelės skietelis pusiau lūžo, — bars ją 
motulė už skietelį, bet kam ją barti už skietelį, ne šimtą litų 
užmokėjo, kai ji užaugsianti, pasiūgėsianti, už nendrių skietelį 
užmokėsianti LTR 1169 (36); LLD IV 68. 

Didvakarį (šeštadienį arba pirmadienį) jaunoji ir jaunasis 
savo pusėse eina per kaimą ir visus kviečia į vestuves. O kai pa- 
reina namo, juos pasitinka muzika ir jaunimas. Dainoje „Kur 
buvai, seserėle“ (V 646) dialogas pinamas tarp nuotakos ir pa- 
mergių pulko. Pulkas klausia, kur buvusi seserėlė, kur buvusi, 
kur buvusi lelijėlė, kur buvusi, griežia ūžia muzikėlės, šoka trep- 
si jaunimėlis, 0 jos namie nėra. O nuotaka atsakinėja: tai buvu- 
si, seserėlės, tai buvusi, tai buvusi, lelijėlės, tai buvusi, po 
kaimelį vaikščiodama, žemai galvą palenkdama, brolužėlius 
kvietusi. O pulkas iš naujo smalsauja: kur buvusi seserėlė, kur 
buvusi, kur buvusi lelijėlė, kur buvusi, griežia ūžia muzikėlės, 
šoka trepsi jaunimėlis, o jos namie nėra. O nuotaka atsiliepinė- 
ja: tėvelėlį, motinėlę, jaunimėlį kvietusi ir pagaliau: tai buvusi, 
seserėlės, tai buvusi, tai buvusi, lelijėlės, tai buvusi, po darželį 
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vaikščiodama su rūtele sukalbėjusi, - daugiau nenešiosianti LTR 
1785 (16); LLD IV 299. 

Jaunojo linija kur kas silpnesnė. Jis nekviečia nei seserėlių, 
nei tėvelio, nei motinėlės, neatsisveikina su vyšnių sodeliu ar 
juodbėrėliu. Savarankiškoje šakoje „Joneli broleli“ (V 646) dia- 
logas mezgamas tarp jaunojo ir pabrolių pulko. Pulkas klausia, 
kur buvęs Jonelis brolelis, kur buvęs, seniai griežia muzikėlė, 
seniai šoka jaunimėlis, 0 jo jauno nėra. O vedys atsako: tai 
buvęs, brolužėliai dobilėliai, tai buvęs, po kaimelį vaikš- 
čiodamas, žemai galvelę lenkdamas, sau brolelius prašęs. Pulkas 
iš naujo kamantinėja, 0 jis prisipažįsta — Susiedėlius, jaunimėlį 
kvietęs LTR 1498 (5); LLD IV 300. 

Ne be pamato Amb. Jonynas pažymi, kad mergės ir ber- 
naičio šakos — vestuvinių dainų formos ir apeigų dalis 76, 184. 
Kuo arčiau jų epicentro, tuo aiškesnis šakotinių dainų skambe- 
sys. Jeigu piršlybų ar sugertuvių repertuare jų viena kita, tai 
mergvakario dainose - kelios dešimtys. A. Jonyno pastaba susi- 
jusi ir su kita reiškinio pusę. Dainos apie bernelį artojėlį ir 
mergelę audėjėlę, netyčia patekusios į darbo dainų grupę, 
greičiausiai priklauso (nes yra šakotinės) tai pačiai vestuvinių 
dainų —- ankstyvųjų piršlybų — fazei, kurią Antanas Juška „Svot- 
binėje rėdoje“ įvardija kaip stebėjimą, sanvedybas, pažintuves ar 
mėglavimąsi (matymąsi vienas su kitu) 58, 289-290. 

Kartu su Saule keliauja (ir paros laiką, ir erdvę atkuria 
130, 16) Anuute ir Jonelis: ji iš vakarėlio rūtelę ravi aušralai auš- 
tant vainiką pina, saulalai tekant bažnyčion važiuoja, per dvylik- 
tėlą prie altoriaus stoja; jis iš vakarėlio Žžirgelį šeria, pusiau 
naktelių Žirgelį girdo, aušralai auštant žirgelį balnoja, saulalai 
tekant pas mergelę joja, per dvyliktėlą prie altoriaus stoja LTR 
1557 (51); LLD VIII 196. 


APEIGŲ SINCHRONIJA 


Vestuvinėse apeigose mergelės - bernelio opozicija labiau 
išblukusi. Todėl ji galėjo būti atskleista tik specialiais tyrinėji- 
mais. Sio uždavinio ėmėsi A. Zarskus ir A. Patackas. Mono- 
grafijoje „Virsmų knyga“ jie atskleidė nuotakos (mergės) ir 
vedžio (bernaičio) apeigų tapatumą (sinchroniškumą). Remda- 
miesi dainomis ir papročių nuotrupomis tyrinėtojai daro išvadą, 
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kad „jaunojo linija kadaise buvusi kur kas ryškesnė, gal net visai 
artima toms apeigoms, kurios būdavo atliekamos vestuvių iš- 
vakarėse nuotakos pusėje“ 81, 179. Salia nuotakos plaukų pakirpi- 
mo, plaukai pakerpami ir jaunajam; kaip nuotakai, taip ir 
jaunajam atsisveikinimo vakarą pinamas vainikas; panašiai kaip 
nuotaka virkauja ir jaunasis 81, 180. 

Per vyresniųjų (brolių ar seserų) vestuves tam tikromis 
apeigomis į martus ar marčias pakeliami jaunesnieji broliai ar 
seserys 126, 7. Tiek mergei, tiek vedžiui dainuojamos sirati- 
nančios, t. y. atskyrimo, dainos. O tai rodo, kad anksčiau 
atskyrimo (gaubimo) apeiga būdavo atliekama ir jaunajam 81, 
252. Net paskutiniajame apeigų tarpsnyje (centrinėje Rusijoje, 
XIX amžiuje) apskelbti jaunavedžių priėmimo į vedusiųjų luo- 
mą dažnai atskirai eidavę vyrai ir ištekėjusios moterys. Siose 
apeigose (vjuniny), kurios vykdavo per Atvelykį, buvo lankomi 
visi tais metais susituokę jaunieji 127, 21. Be abejo, semantinis 
mergelės — bernelio opozicijos laukas kur kas platesnis, tačiau 
net ir šie pavyzdžiai byloja apie jo simetriją. 


AUSČIŲ DUALUMAS 


Jeigu austės atspindi pasaulio atkūrimo ritualą, jose taip 
pat turėtų egzistuoti dvi skirtingos mergės ir vedžio šakos. 
Tyrinėdami „Anelytės“ ir „Zmonos deivės“ šventąjį laiką paste- 
bime, kad jis nėra vienodas. Pirmoji prasideda Mergelės, o 
antroji - Saulio avomis. Norėdami įsitikinti, kad tai ne atsitik- 
tinumas, pradedame ieškoti daugiau tekstų, kurie turėtų tą 
pačią struktūrą. Dvilypė laiko programa juos leidžia skirstyti į 
dvi grupes. Pastebima simetrija. Vienur plačiau atsispindi 
mergės, o kitur - jaunio pasaulis. Jei moteriškuose tekstuose iš 
namų išeina mergelė, tai vyriškuose — bernaitis, jei sunkūs iš- 
bandymai tenka vienai, tai jie neaplenkia ir kito; kai ciklo pa- 
baigoje žūsta ragana, ta pati lemtis ištinka ir karalių ir t. t. 

Vadinasi, stebuklinė pasaka nėra fantastinis kūrinys apie nebū- 
tus dalykus LKŽ IX 444, 0 turi aiškiai išreikštą struktūrą. Atėjo 
laikas iš arčiau susipažinti su ja. Kad būtų lengviau orientuotis 
ausčių aruode, moteriškąsias ženkliname jėlės (nuotakos), 0 vy- 
riškąsias vedžio (jaunikio) vardais. Iš atliktų tyrimų matyti, kad 
mergės ir berno dichotomiją lemia keliolika kriterijų: 
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— kas išeina iš namų: 


Jėlės šaka. Mergė išeina iš namų ir patenka į berno, kuris 
vėliau tampa jos vyru, namus: 

— jauniausia duktė (iš trijų) sėda ant žirgo ir išjoja iš namų. 
Iš pradžių sunaikina ežere gyvenantį slibiną, o vėliau nukeliauja 
į tolimą kaimą ir stoja tarnauti turtuoliui. Cia išteka už turtuo- 
lio sūnaus AHC 119; 

— mergelė atsisako tekėti už slibino ir, bijodama jo keršto, 
bėga iš kaimo. Girioje aptinka lūšnelę, kurioje gyvena velnias. 
Sis pūsteli į kepurę, po kuria slepiasi mergelė, ir toji nuskrenda 
toli toli į vakarus. Atklydėlė gauna darbą pas turtuolį ir išteka 
už jo sūnaus AHC 128; 

— mergaitę atseka didgalvis siaubūnas ir ketina ją suėsti. Ji 
pasiima tris stebuklingus daiktus ir bėga iš namų. Bėglę pri- 
glaudžia aukštame bokšte gyvenanti moteris. Vienąsyk prie jo 
atjoja aldaro sūnus ir pasiperša mergelei. Bokšto šeimininkė iš- 
kelia vestuvių puotą. Po to mergė iškeliauja į vyro namus OKP 137; 

— pamotė visaip skriaudžia podukrą ir verčia dirbti sunkiau- 
sius darbus. Mergaitė nebeišlaiko ir pabėga iš namų. Ateina į 
karaliaus rūmus ir gauna paukštininkės vietą. Netrukus pro 
kamaraitės langą ją pamato ir pasiperša princas. Našlaitė už jo 
išteka JIHC 373. 

- ragana išsiunčia podukrą ganyti karvių. O toj bandoj 
sukinėjasi didelis juodas jautis. Karė sėda jam ant nugaros ir 
abu pabėga iš namų. Mergina ateina į karaliaus pilį ir čia vėliau 
išteka NDL 67-78; 

— kartais mergė namus palieka tarsi atsitiktinai. To net 
negalima pavadinti išėjimu. Į mišką, kur tėvas kerta medžius, su 
pietumis siunčiama vyriausioji duktė. Taigi jos kelionė neturėtų 
tęstis labai ilgai. Praktiškai — 2-3 valandas. Tačiau situacija 
komplikuojasi ir mergė nebegrįžta nei tą, nei kitą dieną. Ji 
pasiklysta ir klaidžioja po girią, kol aptinka namelius. Jų gyven- 
tojai skiria išbandymą. Ji jo neišlaiko, todėl uždaroma į rūsį. 
Kitą dieną į mišką siunčiama vidurinioji sesuo. Ją taip pat 
ištinka nesėkmė. Trečią dieną su pietumis iškeliauja jaunėlė. Ji 
aptinka namelius, išlaiko egzaminą ir išteka už jų šeimininko 
BGP 232; 
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— mirus tėvams Elenytė su broliuku išeina iš namų ir atke- 
liauja į karaliaus rūmus. Po kelių metų karalaitis ją veda ir ji 
lieka čia gyventi LT III 464; 

— dvi netikros seserys išeina iš namų ir pasibeldžia į kara- 
liaus rūmus, o vėliau išteka už princo ir jo brolio ASR 72 ir kt. 

Nedidelėje ausčių grupėje mergelė niekada neišvyksta iš 
namų. Susidaro įspūdis, kad šiuo atveju jos atskyrimas nuo tėvų 
įvyksta kitokiu būdu. Mergaitė „tampa“ našlaite ir tarsi apgy- 
vendinama po svetimu stogu pas svetimus žmones (vietoj moti- 
nos matome pamotę, tėvas — paklusnus pastarosios įrankis). 
Kyla įtarimas, kad ritualas ją taip vadina specialiai, vykdydamas 
savo tikslą — atskirti nuo namų, nuo artimųjų, ištrindamas 
paskutinius hierarchinės struktūros pėdsakus, naikindamas 
vakarykštės paauglės bruožus. 

Ne vienas raganos poelgis iliustruoja tuos pačius mergės 
atskyrimo (izoliavimo) bruožus: ragana užkelia podukrą ant 
gryčios, duoda verpti ratelį ir niekam nerodo. Važiuoja jauni- 
kaitis pro šalį ir įsižiūri pro langelį, kad labai graži mergaitė. 
Pasiima našlaitę, parveža į savo namus ir ją veda LT III 454; 
ragana pastato mergelei aukštą bokštą, kuriame nėra „jokių 
durų, tik viršuje vienas langelis“, ir ją ten uždariusi laiko LGK 
170; aukštame bokšte, kurio šeimininkė burtininkė (ragana), 
apsigyvena nuo didgalvio siaubūno pabėgusi osetinų mergelė 
OKP 137; į aukštos eglės viršūnę įkeliama dvylikos brolių juod- 
varnių sesuo LT III 428 ir kt. 


Vedžio šaka. Bernaitis išeina iš namų (dažnai atsiduria 
karaliaus rūmuose, laimi karalaitės arba kitos panos ranką ir 
pats tampa karaliumi): 


— kvailys su broliais palieka namus ir išjoja ieškoti sodžiaus, 
kuriame augtų vienuolika dukterų BLP II 181; 

— netekęs auksaragio elnio medžioklis persikelia į rūmus ir 
pradeda tarnauti aldarui OKP 88; 

— Ivanas Mažiulis nusikaldina trisdešimt tris dalgius, 
išdrožia trisdešimt tris grėblius ir su savo broliais išeina šienauti 
caro pievų RAK 55; 

— penkioliktuosius metus užkliudęs Matiuša ima tėvą 
motiną prašyti, kad jie išleistų jį savo dalies ieškoti. Tėvams 
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nėra ką daryti: pasielvartauja, paverkia, iškepa ragaišio kelio- 
nei, atsisveikina ir Matiuša iškeliauja sau RAK 71; 

— senasis caras siunčia valdinius parnešti jaunystės obuolių 
ir gyvojo vandens. Nepasiekę tikslo du vyresnieji sūnūs patenka 
į rūsį. Tuomet į žygį išjoja caraitis Ivanas RAK 42; 

— karalius pažada, kad tas, kuris išganys visą dieną jo sep- 
tynis kumeliukus ir vakare pasakys, ką jie ėdė ir gėrė, gaus už 
pačią jo dukterį ir pusę karalystės. Pirmasis palieka namus ir 
pabando kumeliukus išsaugoti vyriausias brolis, paskui vidutiny- 
sis ir galiausiai jaunėlis Askeladenas NDL 91; 

— ūkininko sūnus pasako tėvui, ką kalba paukščiai. Tėvas 
supyksta ir išvaro sūnų iš namų LPKK, LTR 450 (3) ir t.t. 


— ko neapkenčia ragana: 


Jėlės šaka. Ragana stengiasi pražudyti mergelę, bet yra 
neutrali jaunikio (ar jo brolių) atžvilgiu. 

— austėse AT 403A, vežant seserį per marias, ją lydi raganos 
duktė. Kai tik sesuo pasilenkia pasemti vandens, raganė ją 
įstumia į gelmę, o pati persirengia jos drabužiais. Sesuo virsta 
antaite. Karalius veda raganaitę, o brolį už išdavystę uždaro į 
akmenų kalėjimą BLP II 163; 

— pasakojime apie Karę (AT 510A) pamotė visokiais būdais 
kankina podukrą karalaitę: muša, marina badu, išvaro ganyti 
karvių, o galop sugalvoja papjauti juodąjį jautį NDL 67; 

— raganiūkštė, šukuodama Apelsinų mergelės plaukus, įsmei- 
gia adatą ir mergė virsta balande; 

— laumė ragana įstumia karalienę į ežerą ir užima jos vietą, 
o Elenytė virsta aukso kuoja LT III 464; 

— kai tik nieko nevalgiusi ir negėrusi gražuolė Enė nukelia 
dangtį nuo paukštininkės puodo, tuoj jos graži galvelė virsta avies 
galva — su atsikišusiomis ausimis ir šiurkščia vilna ASR 72 etc. 

Vedžio šaka. Ragana stengiasi pražudyti berną (ir jo 
brolius), bet neutrali mergės atžvilgiu. : 

— kai vienuolika brolių atjoja pas raganą, Sirvokas kvailį 
įspėja, kad jis sukeistų brolių ir šeimininkės arklius, o marčias 
dėtų į brolių vietą, nes, atėjus laikrodžiui, kris žemyn sijos su 
pritaisytais kardais ir visus juos nukirsiančios. Apskritai, tos 
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marčios netikros, iš šiaudų padarytos, tik drabužiais apvalksty- 
tos, nors valgo ir geria, bet tik bernų akims apmonyti JBT VI 319; 

— vos tik Askeladeno broliai išsiruošia vykdyti sunkios 
užduoties (sužinoti, ką septyni kumeliukai ėda ir geria), vos tik 
pasileidžia bėgti, apsipylę prakaitu, per kalvas, daubas, slėnius, 
kai pamiškėje verpianti, maloni senutė (ragana) pakviečia juos 
prieiti arčiau ir, atšliejus galvą į jos skreitą, palaimingai pailsėti 
iki sutems (taip jie užsidirba po tris raudonus diržus, išrėžtus 
jiems iš nugaros) NDL 91; 

— kai caraitis Ivanas ateina pas raganą užsitarnauti Žirgo, 
žiežula jį pasitinka itin nesvetingai: „Jeigu jis išganysiąs tris 
dienas jos kumeles — duosianti galiūnišką žirgą, jei ne - jo galva 
styrosianti ant paskutiniosios — dvyliktosios — karties“ RAK 158; 

— karalaitis, atjojęs į velnio dvarą, kiekvieną akimirką 
jaučia mirties pavojų. Visa laimė, kad jam padeda velnio duktė 
Aršulė. Kai jie abu išbėga, atsiveja ragana. Vos tik karaliūnas 
pažiūri atgal — boba lapt ir išlupa jam abidvi aki JBT VI 155 ir kt. 


— ką užkeikia ragana: 


Jėlės šaka. Ragana mergę paverčia paukščiu, gyvūnu, 
žuvimi, 0 ją išgelbsti jaunikaitis. 

Archajiškoje ausčių grupėje mergė, patekusi į raganos 
(burtų, magijos, mirusiųjų) valdžią, tampa paukščiu, gyvūnu 
arba žuvimi (o ne dėl to, kad priklauso svetimai giminei). AT 
403A tipo austėse brolis veža seserį karaliui. Į karietą įsiropščia 
ir pamotė (ragana) su dukterimi. Važiuojant per upę (arba 
marias) ji išstumia mergaitę į gelmę. Sesuo virsta antele ir 
nuskrenda. Karalius veda raganą, o vežėją uždaro į kalėjimą. 
Kiekvieną naktį jį lanko antelė. Tarnai apie tai pasako karaliui. 
Karalius užmeta tinklą (perkerta prie kojos pririštą grandinę) ir 
pagauna antį. Ir priešais jį stojas labai graži mergaitė BLP II 163, 
SBP 54. Ragana šukuodama plaukus įsmeigia adatą ir Apelsinų 
mergelė virsta balande. Kai grafaitis su netikra nuotaka — ra- 
ganiūkšte, sėda į karietą, jam ant rankos nutūpia balandė. Glos- 
tydamas galvą, jis užčiuopia adatą, o ją ištraukęs prieš save pa- 
mato Apelsinų mergelę. Tuomet jaunikaitis bloškia iš karietos 
nedorėlę ir ši nusilaužia abi kojas; pas du senelius skraido gul- 
bė, kuri padėjusi sparnus, virsta mergele. Ją pamato karalaitis ir 
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parsiveža į rūmus. Virš dvaro lekia jos artimieji ir ji nuplasnoja 
su jais. Tačiau paslapčia gulbė lanko savo sūnų. Karalaitis pa- 
gauna gulbę, meta dešinėn ir ji atvirsta mergele. O laumė, 
užėmusi jos vietą, nužudoma LRS 142; paukštininkė užburia 
karaliaus dukterį Enę ir paverčia ją avimi. Tačiau jos netikroji 
sesuo Ketė nukeliauja į požemį ir, nugvelbusi sidabrinę fėjų 
lazdelę, avį vėl atverčia gražuole Ene. Tuomet įvyksta jų jung- 
tuvės su princais ASR 72; trolės nutraukia jaunėlės karalaitės 
galvą ir jai prideda veršio snukį. Vyresnioji sesuo Kūtvėla atko- 
voja iš trolių galvą ir ją grąžina jaunėlei. Karalius su sūnumi 
veda seseris NDL 187; seneliai meldžia Dievo, kad duotų vaikelį. 
Ateina baltakaktė ožkytė. Tai užkeikta karaliaus duktė, kuri 
vėliau, panaikinus užkeikimą, išteka už vieno iš karalaičių LPKK, 
LTR 1356 (1); laumė ragana įstumia Elenytę į ežerą ir ši pavirsta 
aukso kuoja. Tačiau numezgamas šilkų tinklas. Ištraukta Žuvaitė 
(ir jos broliukas aviniukas) atvirsta žmonėmis, o laumė ragana 
užmušama LT III 464 ir pan. 


Vedžio šaka. Ragana nepajėgi berno paversti paukščiu, 
gyvūnu, žuvimi. 

Žinome tiktai vieną atvejį, kai ragana paverčia jaunikaitį 
balandžiu (ir tai jo paties prašymu). Todėl jis nėra esminis. 
Cečėnų tautos pasakojime AT 400 jaunėlė sesuo pasislepia 
bokšte, kurį saugo sarmakas*. Jaunikaitis sužino, kad jam gali 
pagelbėti tiktai milžinė ragana, kuri sėdi didžiulės lygumos vi- 
duryje. Medžioklis tampa jos įsūniu, o ragana jį paverčia nuo- 
stabiai gražiu balandžiu. Jis atskrenda į bokštą, prie kurio durų 
budi slibinas. Mergė pamato puikų paukštį, susižavi ir atidaro 
langą. Balandis atvirsta jaunikaičiu. Abu nusileidžia laiptais 
žemyn. Pamatęs juos slibinas išsigąsta ir pabėga. Septyni broliai 
veda septynias seseris ir iškelia vestuvių puotą HuC 339. 

Jėlės šaka rodo, kad pragaištinga raganos veikla nukreipta 
prieš mergę, bet ne prieš jaunikaitį. 

Beje, raganos blogis atsispindi tiktai su merge susietuose 
tekstuose. Jėlės šakoje ragana bernaitį paverčia karveliu ASR 29; 
BGP 166; seniu, O jo tarnus — vištyte, gaideliu ir marga karvyte 
BGP 232 ir pan. 
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— kas varžosi su kitais pretendentais: 


Jėlės šaka. Nuotaką (iš daugelio) renkasi bernas. 

Senajam ritualui įprasta, kad jaunikis sau nuotaką rinktųsi 
iš kelių arba viso būrio brandos amžiaus sulaukusių ir pa- 
siruošusių tekėti merginų (taip pat, kaip mergina renkasi iš 
būrio vaikinų). Grupinės vestuvės, keliamos skatinant nubudu- 
sios gamtos vaisingumą arba kosmui grįžus į nediferencijuotą 
būvį per naujuosius metus. Be to, paranku patikrinti būsimosios 
nuotakos kvalifikaciją (ar ji sugeba atlikti skirtą užduotį, ar ne). 
Visas laikotarpis, kai ruošiamasi vestuvėms, regis, susideda iš 
kelių etapų: kai mergę tikrina ragana, lokapalai ir jaunikis. 
„Deimanto kurpaitėje“ (AT 510A) pasakojama, kaip vienos 
žemės karaliaus sūnus ieško pačios ir iškelia puotą, į kurią 
sukviečia visas karalystės mergaites. Kai tikrosios pamotės 
dukros taisosi į puotą, podukra pareiškia norą eiti kartu. Tuo- 
met pamotė išberia stuopą Žirnių į pelenus ir pasako, kad 
išrinkusi tuos žirnius, galėsianti ir ji eiti LDŽ 122. 

Austėje „Karė Apskretėlė“ (AT 510A) princas, ieškodamas 
Didžiųjų Sukų šalies, apjoja vos ne pusę pasaulio. Tačiau niekas 
nežino, kur toji šalis. Tada princas paskelbia visuose miestuose, 
kad ta mergaitė, kuriai tiks auksinė kurpaitė, bus jo žmona. Iš 
visų šalių privažiuoja į pilį nuotakų — ir dailių, ir negražių, bet 
nė vienai netinka mažytė auksinė kurpaitė NDL 77-78. 

Kartais bernas nuotaką renkasi iš trijų pretendenčių, kurias 
sieja artima giminystė. Trys seserys minimos pasakojimuose: 
„Girios nameliai“ (BGP 232); „Sulaukėjęs karalaitis“ (BPL 165); 
„Eglė — žalčių karalienė“ (LT III 296); „Ponaičiui pažadėtas sū- 
nus“ (LRS 305) ir kt. 

Kiek neįprastos akiai nuotakų demonstravimo tradicijos 
išsaugotos japonų tekstuose. Cia turtuolis jaunikis nuotaką ren- 
kasi iš būrio tarnaičių, kurios dirba jo tėvo namuose (vadinasi, 
jos visos netekėjusios ir jaunos). „Senės odoje“ aprašoma įpras- 
ta atskyrimo fazei mergės būsena: ji neturi namų, kilmės, vardo 
(vadinama anoniminiu Senės odos vardu), atlieka juodžiausius 
darbus, glaudžiasi jai specialiai suręstoje pašiūrėje kiemo kam- 
pe. Dieną ji - kuprota senė, šlavinėjanti pašalius, o naktį, kai 
nusimeta odą —- gražuolė. Vieną sykį šeimininko sūnus pamato 
senės lange žiburį, o prie jo neišpasakyto grožio mergelę su 
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knyga rankose. Jaunikaitis ją įsimyli ir nieko nebevalgo. Visos 
tarnaitės iš eilės neša valgius, tačiau jų pastangos nueina per- 
niek. Tuomet tėvas valgį įduoda senajai šlavėjai. Si nusimeta 
odą ir išsipuošia. Jaunikaitis, išvydęs mergę, pirmą sykį nusišyp- 
so ir netrukus iškelia vestuves aHc 119. Analogiškame pasa- 
kojime apie Varlės kepurę mergė glaudžiasi pastogėje virš 
arklidės. Atsitiktinai ją pamato turtuolio sūnus ir iš meilės 
suserga. Burtininkas išburia tėvams, kad jie turį sūnų apvesdinti 
su ta mergina, iš kurios rankų jis paimsiąs dubenėlį ryžių. Visos 
tarnaitės viena per kitą veržiasi pas jaunikaitį, tačiau šis net ne- 
pažvelgia į jų pusę. Lieka viena — Varlės kepurė. Tuomet ji grei- 
tai nusiprausia, susišukuoja, apsivelka nauja suknele ir nuneša 
padėklą su valgiais. Pamatęs ją jaunikaitis iš karto pasveiksta ir 
tėvai juos apvesdina AHC 128. 

Austėse atsispindintis ritualas nėra išlaužtas iš piršto. Jis 
paimtas iš realaus IDE gyvenimo. Tačiau tarp teorijos ir prak- 
tikos yra vienas esminis skirtumas. Jeigu „Karėje Apskretėlėje“ 
kalbama apie vieno princo vestuves, tai realybėje vestuvės buvo 
keliamos vienu metu, o jas keldavo visas vedybinio amžiaus 
sulaukęs jaunimas. Individas archajinėje visuomenėje nieko 
nelemia, todėl gaivalą siekiama įveikti kolektyviai, sutelktomis 
jėgomis (žr. Grupinės vestuvės). Todėl iki šiol vestuvėse dalyvau- 
ja visas kaimas, net aplinkiniai sodžiai, nuo kelių dešimčių 
svečių iki šimtų. 

Vedžio šaka: Jaunikį (iš daugelio) renkasi mergė. 

Vedžio šakai priklausančiuose tekstuose mergė renkasi 
jaunikį iš didelio būrio, keliolikos ar kelių pretendentų. 

Tekste „Apie karaliūną, kuris šėtonui tarnavo“ (AT 314) 
žirgas įspėja sodininką, kad kitą dieną į rūmus suvažiuos daugel 
jaunikių, visokių karaliūnų. Tie karaliūnai bus sustatyti į vieną 
gretą. Trys karalaitės gaus po deimanto obuolį ir turės jį ridenti. 
Prie kurio jaunikio kojų obuolys nusiris, tam ir teks karalaitė 
LNV 28-38. 

Austėje „Surūdijęs kardas“ aprašomas to krašto paprotys: 
pro nuotakos balkoną turi praeiti visi tos karalystės jaunikai- 
čiai. Kuris nuotakai patinka, į tą ji meta obuolį ASK 156. Abu 
tekstai priklauso jaunikaičio šakai. 
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Vadinasi, jėlės šakai priskiriamose austėse nuotaką (iš 
daugelio) renkasi bernas, o vedžio šakoje — priešingai — pa- 
sirinkimo teisė priklauso merginai (žr. „Grupinės vestuvės“; 
Prancūzija; donažo paprotys). 

Karalaitė turi galimybę rinktis jaunikį iš trijų brolių teks- 
tuose: „Septynetas kumeliukų“ (NDL 91); „Karalaitė ant Stiklo 
kalno“ (LT III 366) ir kt. 


— kas gražus, o kas ne: 


Jėlės šaka. Ji — purvina, pečialanda, skarmalė etc., o po 
vestuvių labai graži. 

Mergė dėl įvairių priežasčių bėga iš gimtinės ir atsiduria 
būsimo sužadėtinio namuose. Tačiau dar prieš tai visada atsisa- 
ko kilmės, drabužių, vardo, dirba prasčiausius darbus, priima 
patyčias, skausmą, visuomet nusižeminusi, paklusni etc. Mergė 
slepiasi po senės oda aHnc 119; dėvi beržo tošies suknele JIHC 373; 
segi paimtu iš kiaulidės, apskretusiu, tošiniu sijonu. Kai bėga 
laiptais, sijonas bilsnoja į grindis. Visi ją vadina Kare Aps- 
kretėle, nevala, baidykle. Kai Karė su purvinomis rankomis 
atneša rankšluostį, supykęs princas jį sudrasko ir sviedžia skutus 
jai į veidą NDL 74; dėvi iš šiaudų nupintą sijoną ir yra vadinama 
Siaudine Baidykle (ritualinio buvimo mirusiųjų pasaulyje būse- 
na). Metamorfozė iš negražios į gražią (galutinai paruoštą nuo- 
taką) įvyksta tuomet, kai Karė lengvai, be pastangų užsimauna 
auksinę kurpaitę. „Nusimetė ji tošinį sijoną — O po juo auksinės 
drapanos. Ir visi pamatė, kad kita jos koja apauta lygiai tokia 
pat auksine kurpaite. Princas iš karto ją pažino ir taip 
apsidžiaugė, kad puolė čia pat ją glėbesčiuoti ir bučiuoti. O kai 
sužinojo ją esant karaliaus dukterį, jo džiaugsmui nebuvo galo. 
Tučtuojau buvo iškeltos ir vestuvės“ NDL 78. 


Vedžio šaka. Jis - pelenius, baidyklė, skarmalius etc., o po 
vestuvių labai gražus. 

Tekstų apie karalaitę ant Stiklo kalno (AT 530) jaunėlio 
brolio, laimėjusio karalaitės ranką, charakteristika: kvailas, 
pelenuotas, purvinas, guli užkakalyje — iš pelenų kyšo tiktai 
galva. Kai užjoja į kalną ir karalaitė įspaudžia žymę jam į kaktą, 
kvailys, kad jos nebūtų matyti, pasipjovęs utėlių suėstą 
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kumelaitę, jos pūslę užsimauna ant galvos ir vėl atsigula į 
pelenus. Karaliui ėmus ieškoti jaunikio su žyme, pas jį atveža ir 
kvailį. Kol peržiūri visokius — kvailus, kreivus, šlubus ir 
kuprotus, — jis spėja pasislėpti. Ieško, ieško ir randa tvarte 
mėšluos gulintį LT III 369. 

Austėje apie ūkininko sūnų AT 725+321 senelis padovano- 
ja bernui žirgą ir pataria nušauti sutiktą levą ir jo kailiu apdeng- 
ti žirgą, pačiam užsimesti meškos kailį, kalaviją paslėpti po 
žalčio oda. Paskui ant Stiklo kalno rasiąs karalaitę. Bernas 
užjoja. Visi nusimena, kad karalaitė turi tekėti už tokio bai- 
dyklės. Po vestuvių tarnai nueina kelti ir randa gražų jaunikaitį 
LPKK, LTR 450 (3). 

Išėjęs iš tėvų namų Matiuša ima vežioti vandenį caro šei- 
mai. „Nuo ankstaus ryto lig vėlaus vakaro vandenį vežioja, O 
naktigulto jam nėr kur prisiglausti: visas vietas užėmę caro dva- 
riškiai. Rado sau naktigulto vietą kažkur galukiemy, kur versdavo 
visokias šiukšles ir pelenus. Ir ėmė jį caro šeimynykščiai vadinti 
Matiuša Pelenium“ RAK 77 ir t. t. 


— kas turtingas, aukštos kilmės, o kas bekilmis ir vargšas: 


Jėlės šaka. Mergelė bekilmė, beturtė, vargšė tarnaitė, o 
jaunikaitis —- aukštos kilmės, karalaitis arba turtuolio sūnus. 

- kai tik jaunėlė sunaikina ežerų valdovą - slibiną, prie jos 
kojų atšokuoja varle. Mergaitė padeda klausinėti, kur būtų 
galima gauti tarnaitės vietą. Tačiau varlė mano, kad ji netinka 
būti tarnaite, nes pernelyg graži. Ji duoda senės odą ir liepia 
keliauti į tolimesnį kaimą, gal ten rasianti laimę. Užeina į didelį 
namą ir pasisako esanti sena, tačiau dar galinti pašluoti kiemą. 
Seimininkas priglaudžia ją. Dieną ji tarnaitė — susikūprinusi 
atgrasi senė, o naktį, kai nusimeta senės odą, - neprilygstama 
gražuolė. Vieną vėlų vakarą ją pamato šeimininko sūnus (tur- 
tingas asmuo) ir įsimyli aAHC 119; 

— mergelė sėkmingai pabėga nuo velnio ir atsiduria toli 
vakaruose. Mato — prieš ją turtingi rūmai. Mergė gauna pas 
turtuolį tarnybą: ji ir vandenį nešioja, ir kiemą pašluoja, paties 
juodžiausio darbo nesišalina. O kai ateina naktis, mergaitė ap- 
sirengia puošnia suknele ir skaito knygą. Ją įsimyli turtuolio 
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sūnus. „Tačiau, ką pasakys tėvai, kai sužinos, kad jisai susiruošė 
vesti pačią paskučiausią tarnaitę“, — suka galvą jis aAHC 128; 

— jaunė pabėga nuo didgalvio milžino ir pasislepia aukšta- 
me bokšte. Jo šeimininkė burtininkė tampa mergaitės įmote. 
Sesuo niekuomet nebūna be darbo: „Moteris dar tebemiega, o 
jau viskas apruošta, iššluota. Pusryčiai išvirti garuoja. Moteriai 
keliantis, prie jos guolio jau stovi dubuo, ąsotis su vandeniu, kabo 
rankšluostis. Mergaitė pila vandenį šeimininkei ant rankų, O toji 
prausiasi. O siūti, vilnas karšti ir verpti niekas geriau už ją nemo- 
ka.“ Vienąsyk ji atsidaro septintąjį draudžiamąjį kambarį. 
Viesulas pastveria jame kabojusius šilko marškinius ir nuneša 
toli į jūrą. Jie patenka aldarui (turtingam dvarininkui). Šis 
nusprendžia mergelę, kurios tie marškiniai, sūnui už pačią 
paimti ir su palyda atkeliauja prie bokšto OKP 137 (apie marš- 
kinių dovanojimą jaunikiams žr. sk. I, skrs. 2. „Pasaulio ašis“, 
varsna: „Marškinių siuvimas“ ); 

- panašūs socialiniai santykiai atsispindi ir latvių austėje 
„Beržo tošis“. Būsimoji nuotaka — pamotės skriaudžiama po- 
dukra namuose labai sunkiai dirba. Net pabėgus iš namų jos pa- 
dėtis nedaug pasikeičia į gera. Dieną lesina karaliaus paukščius 
ir, kad niekas nepažintų, vilki beržo tošies suknele. Netrukus ją 
įsimyli karaliaus sūnus ir veda. Taigi, nuotaka — vargšė našlaitė, 
O jos išrinktasis — turtingas asmuo — princas JIHC 373; 

— ji — beteisė, gananti pasoginę karvytę, piemenė Mildutė, 
o atvažiavęs piršlėm jaunikis — karaliūnas LT III 438 etc. 


Vedžio šaka. Jis vargšas, o jo išrinktoji labai turtinga ir 
aukštos kilmės (karalaitė). 

— keliaudamas stepėmis vienas vargšas bernaitis sutinka 
lapę ir nusitaiko į ją. Lapė prašo jos nežudyti, nes ji dar jam 
praversianti. Ji nubėga pas Churmast-chaną (Dangaus valdovą) 
ir ima jo dukteriai piršti vargšą jaunikaitį, tariamąjį Didžturtį 
Bornojų MPA 101; AT 545B tekstuose mergė nepaprastai turtin- 
ga, aukštakilmė, paprastai, karalaitė, rečiau pono, pirklio duktė. 
O ji išteka už skurdžiaus, vargetos, peleniaus, net kvailio. 

— Ivanas mažiulis - padienis darbininkas, vėliau caro arkli- 
ninkas, o jam tekusi nuotaka gražuolė Aliona — caraitė RAK 55; 
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— Matiuša Pelenius, kuris gyvena galukiemy tarp šiukšlių ir 
pelenų — caro vandenvežys, 0 jo Žmona caro Vachramejaus 
duktė, galiūnė Nastasja Vachramejevna, jai bandžiusį pirštis 
carą išvariusi ganyti karvių RAK 76. 

— jaunėlis brolis — kvailys ir pelenius, 0 jo Žmona — ant 
Stiklo kalno sėdinti karalaitė JBT III 151; 

— jisai — miško sargas, o jinai — karalaitė, skraidanti į tėvo 
karalystę JBT II 309. 

— jis — ūkininko sūnus, kurį supykęs tėvas išvaro iš namų, o 
nuotaka — ant Stiklo kalno gyvenanti karalaitė LTR 450 (3) ir kt. 


— kas tikrina partnerio kvalifikaciją: 


Jėlės šaka. Būsimos nuotakos kvalifikaciją tikrina bernas. 

Raganai nugalabijus Zaląją, ten, kur nukrito pirmasis krau- 
jo lašas, atsiveria tyras vyno šaltinėlis, o darželyje, kur buvo 
pakasta krauju suvilgyta prijuostė, išdygsta graži obelis LGK 72. 

Pamatęs stebuklingą obelį į kiemą užsuka karalaitis ir pa- 
prašo paskinti obuolių ir pasemti vyno. Ragana siunčia vyriau- 
siąją dukrą, tačiau ji negali išpildyti karalaičio prašymo. Obelis 
pakelia šakas, o vynas nuslūgsta gilyn. Tuomet išvaroma vi- 
durinioji. Nesėkmė ištinka ir ją. Prie obels šoka jaunėlė — ir jai 
nepasiseka. Kalaitė, gaidys arba kitas lokapalas bernaitį įspėja, 
kad namuose slepiama dar viena mergina. Norom nenorom 
išleidžiama našlaitė. Ji lengvai paskina obuolių ir pasemia vyno. 

Baltasis vilkas tikrina ar Gėliūnė pajėgi leistis į tolimą 
kelionę (sunešioti trejas poras geležinių batų ir t. t.) ir užkopti 
į Stiklo kalną LUK 69. 

„Girios nameliuose“ užkeiktas karalaitis Žiūri, ar būsimoji 
nuotaka meili ne tik žmonėms, bet ir gyvuliams BGP 233. 

Austėje apie senę miške paverstas medžiu karaliūnas stebi, 
ar jo pasirinktoji turi drąsos nueiti į namelį ir neišsigąsti raga- 
nos grasinimų BGP 166. š 

Užburtas princas bando Ketę, ar ji sugeba patekti į Zaliąją 
kalvą — fėjų karalystę ir pagydyti jį ASR 72. 

Karveliu paverstas karalaitis tikrina, kuri iš seserų gali jį 
nutverti už kojukių ir nulaikyti, kai jis vartysis visokiais žvėrimis, 
kirminais ir baisenybėmis DLP II 274. 
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Vedžio šaka. Būsimo sužadėtinio kvalifikaciją tikrina 
mergė (arba jos tėvas; karalius etc.). 

— aldaras jaunėliui liepia parvesti mergelę, tėvo motinos 
negimdytą, ir padaryti dramblio kaulo suolus ir krėslus. O mer- 
gė tikrina, ar jis pajėgus sugauti mažą paukštelį arba Žžuvytę 
upės vandenyje, kai ji slepiasi jų pavidalais OKP 88; 

— caras tikrina ar Ivanas Mažiulis sugeba parnešti kankles 
skambuoles, žąsiną šokėją ir katiną griežėją, parvežti nuotaką 
Alioną, vestuvių karietą ir jungtuvių žiedą iš Okeano dugno, 
prie salos, prie Bujano. O Aliona tikrina ar jis pajėgus išsi- 
maudyti karšto pieno katile RAK 55. 

— Karalius paskelbia įsaką, kad tas, kuris užjos ant Stiklinio 
kalno, kur sėdi jo duktė, gaus nuo jos žiedą, tas ir bus jo žentas 
JBT III 151; 

— karalius pažada, kad tas, kuris išganys visą dieną jo sep- 
tynis kumeliukus ir vakare pasakys, ką jie ėdė ir gėrė, gaus į 
pačias jo dukterį ir pusę karalystės NDL 91. 

— vaikinas užklysta į trobą, kurioje gyvena 7 milžinai. Vy- 
riausias milžinas svečią paprašo ištraukti iš žemės sidabrinį 
stulpą, prie kurio rišami arkliai. Jaunikaitis stveria stulpą, kurį 
laiko kažkieno koja, 0 su juo išlekia ir žalios išdirbtos odos 
kurpė. Paskui vaikinas pamato didžiulį laivą. Kažkas iš vandens 
iškiša ranką ir paglemžia visus valgius ir gėrimus. Jaunuolis 
griebia už rankos ir nutraukia brangakmeniais žibantį aukso 
žiedą. Į kapines, kuriose apsinakvoja jaunikaitis, atskrenda ba- 
landis. Jis persimaino į mergę. Viename rūsyje guli palaidotas 
aldaro sūnus. Mergelė perbraukia aldaro sūnų skarele ir tas 
atgyja. Jaunikaitis atima skarelę, balandis nuskrenda, o aldaro 
sūnus grįžta namo. Lygumoje stovi pilis su bokštu. Jaunikaitis 
įlipa į jį. Atskrenda trys balandžiai, kurie atvirsta mergėmis. 
Pirmoji pana yra netekusi žalios kurpės, antroji — auksinio 
žiedo, o trečioji — jauniausioji - pametusi skarelę. Vyriausioji ir 
jaunėlė nori, kad nepažįstamasis būtų joms brolis, o vidutinioji, 
kad Dievas jį skirtų už jaunikį. Taip ir atsitinka OKP 26-34 etc. 


— kas atlieka visas užduotis: 


Jėlės šaka. Visas užduotis atlieka mergė, o jaunikis nepaju- 
dina nė piršto. 
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Norėdami nustatyti, kokiam —- jėlės ar vedžio — ciklui 
priklauso siužetas, visuomet klausiame: kas atlieka užduotis — 
nuotaka ar jaunikis? Jėlės šakai priklausančiose austėse mergė 
turi sugauti karvelį, neužmigti lovoje, neatsiliepti šaukiama - 
„Užkeiktas vaikas“; neišsigąsti raganos, nepratarti jai nė žodžio, 
surasti žiedą —- „Senė miške“; parnešti iš girios kirvį ir, pasivertus 
paukščiu nuskristi į ponaičio dvarą - „Dėkingi karveliai“; išrinkti 
iš pelenų žirnius, kanapes ir garstyčias — „Deimanto kurpaitė“, 
iškęsti skausmą — „Apelsinų mergelė“. Jėlės vaidmuo šiais atve- 
jais aktyvus, ryškus, dominuojantis, o jos išrinktojo — pasyvus, 
blankus, epizodinis. 


Vedžio šaka. Visas užduotis atlieka jaunikaitis, o mergė 
nekrusteli nė piršto. 

Vedžio cikle ankščiau minėta tvarka apvirsta aukštyn kojo- 
mis. Pagrindinis vaidmuo atitenka jaunikaičiui. Jis atlieka visus 
žygdarbius: užmuša liūtą, po vandens čiurkšle atgaivina mergelę 
ir laimi nuotaką, kuri yra ne iš motinos gimusi - „„ĄApelsinų 
mergelė“; tris naktis (be miego) šliaužia per lygumą (fizinis 
pasiruošimas), nepastebėtas prisėlina prie raganos (pėdsekio, 
medžiotojo įgūdžių patikrinimas), o po to, paverstas balandžiu, 
prasmunka į slibino saugomą bokštą (žvalgo, jauno kario eg- 
zaminas) - „Sumanus brolis“; nukerta trijų milžinų galvas (kai 
jo broliai miega, jis vienas budi su kardu rankose), prajodo 
milžino žirgą (vikrumo, žirgo valdymo menas) ir parveda iš 
dangaus Chyzo gražuolę - „Dvidešimt sūnų“; ištraukia iš žemės 
sidabrinį stulpą, perplukdo per upę maisto prikrautą laivą ir iš 
ano pasaulio grąžina aldaro sūnų (fizinės jėgos ir magiškų galių 
užduotis) - „Trys balandžiai“ ir pan. 


— kam tenka sunkūs išbandymai: 


Jėlės šaka. Mergos daliai tenka sunkūs išbandymai. 

Stebuklines pasakas į mergės ir jaunio šakas galima skirsty- 
ti ir pagal tai, kas priverstas pakelti sunkius darbus, šaltį, alkį, 
kančias ir pažeminimus. Jeigu austėje dominuoja mergelė, jai 
tenka patys sunkiausi išbandymai, o jai pasiperšantis jaunikaitis 
išvengia negandų ir naudojasi išskirtine padėtimi. 
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Varlės kepurė. Motina pažada vienatinę dukrą žalčiui ir 
tuoj pat pradeda gailėtis. Parbėga iš lauko namo. Dukrai liepia 
apsirengti gražiausia suknele ir pasako baisią Žinią — šiandien 
turįs jos ateiti žaltys. Mergaitė atsigula į karstą ir apsimeta 
mirusia. Pasirodo didingo samurajaus pavidalu žaltys. Jis pa- 
prašo atiduoti mergaitę. Motina pasako, kad jos duktė nebegy- 
va. Tuomet samurajus pasiverčia didžiuliu slibinu. Iškiša ugninį 
liežuvį ir septyniskart apsiveja apie rakštį, o paskui dingsta. 
Motina mato, kad jos duktė jau nekvėpuoja. Ima gailiai raudoti 
ir galų gale ją palaidoja. Naktį į kapines prasibrauna vagis ir 
atkasa kapo duobę. Mergaitė atgyja, tačiau, bijodama slibino 
keršto, bėga iš kaimo. Ją lydi vagis. Gūdžioje girioje jie atranda 
velnio būstą. Pro duris išeina senė ir pasako, kad čia žmonėms 
pasilikti pavojinga, tačiau, išgirdusi mergaitės istoriją, jos pasi- 
gaili. Ji duoda dvi kepures. Jas užsidėję mergaitė ir jos bend- 
rakeleivis tampa nematomi. Į tas kepures pūsteli velnias. Vagis 
nuskrieja toli į rytus, o mergaitė — toli į vakarus. Ji išgirsta 
gaidžio giedojimą, atranda kaimą ir gauna darbą turtuolio na- 
muose. Cia nešioja vandenį, šluoja kiemą ir nesibaido paties 
juodžiausio darbo (ištvermingumo, sunkaus darbo įgūdžių pa- 
tikrinimas) aHC 128. 

Trys broliai ir sesuo. Trijų brolių sesuo patiria daug išban- 
dymų. Kai užgęsta jos Židinys, ji nebijo nueiti toli į pagirį, prie 
milžino kūrenamo laužo, paprašyti ugnies ir ją vėl įkurti iš 
naujo. Netrukus jos pėdomis atseka klastūnas milžinas ir iškyla 
nauja grėsmė jos gyvybei. Tuomet ją gelbsti pelytė. Ji duoda 
žirkles, šukas, veidrodį ir liepia mergaitei bėgti. Pastaroji beveik 
tris savaites bėga, kol plyname lauke pamato aukštą bokštą, 
kuriame verpia moteris. Ji verpstą numeta į apačią ir sukdama 
siūlus vėl užkelia į viršų. Sesuo maldauja paslėpti ją. Moteris jai 
liepia priverkti ašarų dvi rėčkutes, kurios skirtos vandeniui ne- 
šioti. Mergaitė priverkia. Moteris klausia, kokią virvę nuleisti — 
ar šilkų, ar ožkos vilnos, kuri negraužtų apsivyniojus. Mergaitė 
sako, kad ir ožkos vilnos jai per gerai (nusižeminimo, paklusnu- 
mo išbandymas). 

Bokšte mergaitė taip pat nesėdi be darbo: „Moteris dar te- 
bemiega, o jau viskas apruošta, iššluota. Pusryčiai išvirti garuoja. 
Moteriai keliantis, prie jos guolio jau stovi dubuo, ąso0tis su 
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vandeniu, kabo rankšluostis. Mergaitė pila vandenį šeimininkei 
ant rankų, toji prausiasi. O siūti, vilnas karšti ir verpti niekas už ją 
geriau nemoka. O kai šeimininkė išvažiuoja į malūną, mergaitė 
bėgioja po bokštą, šeimininkauja, viskuo rūpinasi, nė vieno darbo 
nepalieka nebaigto“ (nuotakos „užbaigimo“ etapas: per- 
duodamos magiškos žinios (bokšto šeimininkė — burtininkė!), 
ruošiamas kraitis, įtvirtinami ir tikrinami namų ruošos bei šei- 
mininkavimo įgūdžiai ir pan.) OKP 137. 

Vargšas Lauris. Siuojatara ragana paskandina valtimi 
plaukiančią seserį, o vietoj jos karalaičiui atplukdo savo dukterį. 
Karalaitis, supykęs ant brolio, liepia nukirsti galvą ir iškelti ją 
ant stogo. Vidurnaktį iš ežero išeina mergelė ir pradeda broliui 
skųstis, kad ją išleidžia už Vandenio. Vandenis ją laiko prisirišęs 
grandine. Taigi, mergė skandinama, laikoma pririšta prie gran- 
dinės, o būsimasis sužadėtinis karalaitis nepatiria jokios negan- 
dos: jo nekaria, neskandina, nelaiko akmenų kalėjime, nekerta 
galvos ir pan. KP 143-147. 

Anelytė (AT 511). Ragana Anelytę varo į laukus saugoti 
bandos ir įdeda linų pundelį suverpti. Ji verpia ir vėliau 
užsilipusi ant aukšto, kai atvažiuoja piršliai. Tačiau nėra jokio 
ženklo, kad sunkiai dirbtų ar vargtų jaunikis BLP II 160. 

Karė Apskretėlė (AT 510A). Karalaitė mušama, marinama 
badu, gano karves, segi purvinu tošiniu sijonu, mazgoja virtu- 
vėje indus, tarnų pravardžiuojama nevala ir baidykle, jai ro- 
doma panieka arba neapykanta: ji apliejama vandeniu, jai į akis 
sviedžiamos šukos, kai tuo metu jos išrinktasis princas gyvena 
pilyje, apie jį šokinėja daugybė tarnų, jis naudojasi privilegijuo- 
to asmens teisėmis: priiminėja svečius, kelia pokylius, sekma- 
dieniais lanko bažnyčią, nuotaką renkasi iš visos šalies merginų 
NDL 67-78. 

Devyni broliai ir jų sesuo Elenytė (AT 451A). Sesuo pasi- 
ilgsta brolių ir pasikinkiusi kumelytę išvažiuoja jų aplankyti. 
Keliaujant sutikta laumė ragana ją pakviečia maudytis kraujo 
upėje, atima drabužius ir priverčia vilkėti senus skarmalus. Bro- 
liai, nepažinę sesers, įsiveda laumę į rūmus, o Elenytę pasiunčia 
arklių ganyti JBT II 228-231. 

Užkeiktas vaikas (AT 877*). Motina išeina ieškoti sūnui 
nuotakos ir parveda nešvarią, purviną mergą. Sūnus, pamatęs 
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ją, išsigąsta ir, pavirtęs karveliu, išskrenda į girią. Mergelė turi 
atsigulti į lovą (draudimo užmigti bandymas) ir sugauti atskri- 
dusį karvelį; arba dvare tarnauja trys seserys, kurios sugalvoja, 
kaip privilioti sulaukėjusį karalaitį — jį pagauna jaunėlė, kuri ir 
išteka BLP 165-166; egzistuoja ir trijų (DLP II 371-372) arba dviejų 
dukterų (DLP I 272-274) vaizdinys (tuomet atkrenta vedybų mo- 
tyvas). Kartais karvelio sugavimą apsunkina tylėjimo išbandy- 
mas. Kai balandis klausia: „O ko šitas svirnas stovi? O kam šitam 
svirne lova? O kam šitoj lovoj merga? Dėl ko šičia duona guli? 
Dėl ko šičia arklys stovi?“, merga neiškenčia, atsiliepia ir paukš- 
tis išsigandęs nulekia. Tiktai jaunėlei, kuri ištveria neatsiliepusi, 
pasiseka sugauti balandį LPKK, LMD III 179 (138). 

Senė miške. Tarnaitė su šeimininkais važiuoja per girią. 
Juos užpuola galvažudžiai. Per apiplėšimą žūsta karalius, o 
mergelei pavyksta pasislėpti. Atskrenda karvelis ir paprašo jos 
pagalbos. Ji privalo nueiti į raganos trobelę, joje, kad ir kaip 
būtų baugu, nepratarti nė žodžio ir surasti aukso žiedą (drąsos, 
tylėjimo, sumanumo išbandymas) BGP 166-169. 

Deimanto kurpaitė (AT 510A). Pamotė verčia vargšę naš- 
laitę dirbti dieną naktį. Kai karaliaus sūnus iškelia puotą, pa- 
motė papila stuopą žirnių (arba kanapių ir garstyčių) ir liepia 
podukrai juos išrinkti iš pelenų krūvos (kantrybės, atidumo, 
kruopštumo išbandymas) LDŽ 122. 

Našlaitė Elenytė (AT 450). Ragana įstumia našlaitę į upę, 
O ponui parodo savo dukterį. Sesuo, nugrimzdusi į dugną, virsta 
žalia žuvaite. Gimininguose variantuose: ponui išvažiavus žynė 
prikalbina Anelę eiti maudytis į sodželką. Zynė iš pasalų už- 
kabina didelį akmenį ant kaklo ir paskandina ją. Pati apsivelka 
Anelės drabužiais ir atlieka dvare jos vietoje. Sesuo prašo avi- 
niuką sušaukti žmones, užmesti tinklą ir išvaduoti ją, nes „žalia 
varlė ant krūtinės“, spaudžia akmuo po kaklu BLP II 158-159. 


Vedžio šaka. Berno daliai tenka sunkūs išbandymai. 


Bernelio šakai priskiriamose austėse sunkiausi išbandymai 
tenka jaunikaičiui, kai tuo metu nuotaka naudojasi privilegijuo- 
ta padėtimi: kelia sąlygas, verčia išpildyti jos norus, aikštijasi, 
demonstruoja grožį, jėgą, įgeidžius ir kt. 
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Princesė ant Stiklinio tilto. Vieno bernaičio, kai šiam su- 
kanka dvidešimt, kūma duoda pinigų ir pasako, ką daryti. Ji 
liepia už tuos pinigus nusipirkti vežimą vyno, vežimą kviečių ir 
vežimą duonos. Vyną atiduoti milžinui, kviečius - karveliams, o 
duoną - varnams. Po to traukti toliau prie Stiklinio tilto ir neiš- 
sigąsti moters, kurios galva kaip dešimties kibirų statinė. Vaiki- 
nas priperka tris vežimus gėrybių ir juos išdalija gyvūnams. Sie 
atsidėkodami pažada pagalbą. Ketvirtą dieną jaunikaitis pama- 
to ant Stiklinio tilto sėdinčią Žmogystą su didele galva. Jinai 
duoda raktą nuo svirno, kur supilta daug tūkstančių pūrų 
kviečių ir liepia juos sukasti į vieną krūvą iki vidunakčio. Jauni- 
kaitis čiumpa šluotą, ima šluoti, paskui bando sukasti. Nedidelę 
krūvelę sukasa, tačiau mato, kad vėl visi grūdai guli po visą aslą 
išsisklaidę. Supranta, kad pakliuvo į bėdą. Tuomet prisimena 
pagalbininkus ir paprašo, kad jie atskristų. Bemat sulekia karve- 
liai, sužeria kviečius į krūvą ir dingsta. Vidunaktį pasirodo 
žmogysta, kurios galva jau sumažėjus trimis kibirais, ir užduoda 
kitą darbą. Kitą vakarą jis turįs atsidaryti didžiąją salę ir 
užgesinti visas žvakes. Baigiantis vienuoliktai jis atidaro salę, o 
ten dega tūkstančių tūkstančiai žvakių. Jis ima jas gesinti, o kai 
atsigręžia, Žiūri — vėl visos dega kaip degusios. Mato — bėda, 
nieko nejstengs padaryti. Tuomet atsimena varnus ir juos pa- 
kviečia. Sie ima visi plasnoti sparnais ir kaipmat užgęsta visos 
žvakės. Pačiame vidunaktyje ateina Žmogysta, kurios galva kaip 
kibiras, pagiria jį 1r užduoda trečią darbą. Kieme gulįs didokas 
lauko akmuo, dabar tereikią iš to akmens išskobti vonią ir ji 
būsianti išvaduota. Jis gauna bukų bukiausią kaplį ir visiškai 
atmuštą kaltą. Vargsta vargsta, bet nė gero rėžio akmeny 
neįbrėžia. Nusiminęs pašaukia milžiną. Ir žaibo greitumu iš 
akmens atsiranda vonia. Stiklo tiltas virsta sidabriniu, o 
žmogysta — karaliene. Tuomet iškeliama linksma puota ir 
atšokamos vestuvės ASS 24-26. 

Septynios stirnos. Pagrindinio herojaus - medžioklio 
laukia išbandymas. Kai septynios stirnos jį įvilioja į pilies kiemą, 
jis rūmų viduje randa užrašą: „Kas išvaduos karalaitę, tam 
atiteks visa jos karalystė. Tačiau jis pirma turės nugalėti milžiną 
vaiduoklį, kuris kiekvieną naktį nuo dvyliktos iki pirmos būna 
pilyje, siautėja ir prie aukso stalų valgo ir geria.“ 
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Grafas ryžtasi stoti į kovą su pabaisa. Naktį girdi - kažkas 
atlipa laiptais ir baisiai žvangina grandinėmis. Pasirodo juodas 
vyras, kuriam ant kaktos šviečia akis. Jos šviesa tokia stipri, kad 
apšviečia visą būstą. Mato, juodis apžėlęs tankiais plaukais, o jo 
kaklas apvyniotas storomis grandinėmis. 

Bernaitis prisitaiko, pašoka ir kerta jam į galvą ir taip gerai 
pataiko, kad vienu kirčiu ją perskelia. Iš ryto jis nusileidžia į 
kiemą ir ten išvysta septynias stirnas, kurios jį vakar atvedė į 
pilį. Jis pabučiuoja didžiausiąją. Akimirksniu atsiranda sep- 
tynios mergaitės baltais drabužiais, 0 gražiausioji dėvi aukso 
antkaklį. Ji pasako esanti šios šalies karalaitė, kurią su paly- 
dovėmis tas bjaurus milžinas pavertė stirnomis. Jau daug jauni- 
kaičių yra buvoję pilyje, bet niekam nepavykę jų išvaduoti. 
"Tuomet drąsusis jaunikaitis veda karalaitę ASS 72. 

Brolių rungtynės (AT 402). Tėvas siunčia į pasaulį tris 
sūnus. Kuris parnešiąs gražiausius kutus prie skrybėlės, tam ir 
atiteks namai. Du vyresnieji broliai nudrožia miesto link, o 
kvailutis Hanzlis nuklysta į tamsų mišką. Čia jis pamato pilį, o 
jos lange juodą moterį. Moteris klausia, ar jis nenorėtų jai 
vienus metus tarnauti. Kiekvieną rytą prieš saulėtekį jam reiksią 
išsipjauti rykštę iš lazdyno ir kasvakar ta rykšte viename kam- 
baryje smarkiai pliekti katytę. Hanzlis mielai stoja į tarnybą. 
Tarnauja vienus, paskui antrus ir dar trečius metus. Kai trūksta 
vos trijų naktų, įeina bjauri juoda pabaisa, klausia, ar ne jis 
katytę skriaudžiąs, ir ima pagaliu pliekti. Pliekia baisiai, bet 
bernaitis, atminęs draudimą, neatsiliepia nė žodžiu. Tiktai, kai 
numuša dvylika, ji atstoja nuo savo aukos. Kitą naktį atslenka 
pabaisa, dar didesnė už pirmąją, su spygliuotu pagaliu rankoje. 
Vel klausia, ar ne jis kankinąs katytę. Po to su spygliuotu 
pagaliu jį primuša, primuša ir nubloškia ant lovos nualpusį, 
kraujais paplūdusį. Trečią vakarą įrėplina pati didžiausia pa- 
mėklė ir užmauroja tą patį klausimą. Paskui jį daužo su įkaitin- 
tu geležies strypu. Iš ryto Hanzlis atsikelia su karališkais 
drabužiais. Jam dėkoja balta moteris, kuri dabar apsirengusi 
kaip dera karalienei. Tame kambaryje, kur visada matydavo 
katytę, dabar jis randa princesę, išvaduotą iš gyvūno būvio. Nuo 
šios akimirkos Hanzlis — turtingas princas, o išvaduotoji prin- 
cesė — jo nuotaka ASS 162-167. 
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Vienuolika brolių (AT 531). Paikojo brolio vos nenužudo 
ragana, vėliau toks pat likimas jo laukia rūmuose. Vaikinas 
nuolat skundžiamas saviškių turi karaliui pargabenti žirgą, auk- 
so paukštį, jūrių mergelę, iš jūros dugno parvesti karves, 
maudytis verdančiame piene BLP II 181. 

Auksaragis elnias (AT 531). Medžioklis priverčiamas ati- 
duoti stebuklingą elnią maitintoją piktajam aldarui, parvesti 
jam mergelę, tėvo motinos negimdytą, nepabūgti milžinų moti- 
nos ir jos 7 sūnų milžinų, pagauti paukšteliu ar žuvele pasiver- 
tusią mergę, nudobti dramblį ir iš jo ilčių aldaro vestuvėms pa- 
daryti suolų ir krėslų, išsimaudyti buivolės pieno katile OKP 88. 

Ivanas Mažiulis — gudruolis didžiulis (AT 531). Caro 
paliepimu Ivanas Mažiulis turi gauti kankles skambuoles, žąsiną 
šokėją ir katiną griežėją, nepabūgti trijų seserų raganų rūgoji- 
mo ir aplošti kortomis slibiną Siaubūną, pargabenti Alioną, 
gražiąją caraitę, parvežti jungtuvių žiedą ir vestuvių karietą: 
žiedas —- dėžutėje, dėžutė — karietoje, o karieta —- pačiam dugne 
Okeano, prie Bujano, kuriuos saugo jūrų arkliai, ir išsimaudyti 
verdančio pieno ir vandens katiluose RAK 55. 

Matiuša Pelenius (AT 519). Matiuša Pelenius, kuris lydi 
carą, išplaukusį pirštis Nastasjai Vachromejevnai, vienu kalavijo 
kirčiu pakloja 300 metų senumo ąžuolą, lanko strėle, kuri sveria 
penkis pūdus, numuša rūmų bokštelį, stovintį gretimoje kara- 
lystėje, ir prajodo žirgą, uždarytą arklidėje už dvylikos durų, už 
dvylikos spynų, kurio negali nulaikyti dvidešimt keturi galiūnai. 
O kai visus žygdarbius įveikia, caras išsitraukia kardą, nukerta 
miegančiam Matiušai Peleniui kojas ir nustumia į jūrą RAK 71. 

Septynetas kumeliukų (AT 554). Kai du Askeladeno bro- 
liai neišgano kumeliukų, karalius išrėžia iš nugaros tris raudo- 
nus diržus ir žaizdas pabarsto druska. Tuomet į tarnybą išsiruo- 
šia jaunėlis Askeladenas. Paleisti kumeliukai nulekia per kalnus 
ir slėnius, per krūmus ir daubas, o Askeladenas juos nusiveja 
(ištvermingumo, fizinio pasiruošimo išbandymas); vestuvių 
įkarštyje jis nukerta 7 kumeliukų galvas, paskui kiekvienam 
prideda nukirstą galvą prie kūno ir visas septynetas atvirsta 
karaliaus sūnumis NDL 91. 

Kumelių piemuo. Tėvas išveda sūnų uogauti ir palieka vie- 
ną miške. Sutemsta, o berniukas nežino kelio į namus (drąsos 
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išbandymas). Iš ryto pabunda alkanas. Randa paukščiukus liz- 
delyje (vėliau grybą ir vėžį) ir nori juos suvalgyti. Sie išsiprašo 
jų neliesti, pažadėdami ištikus bėdai pagelbėti (alkio nugalėji- 
mas, apsimarinimas). Atėjęs pas raganą išgano lauke, miške ir 
vandenyje pasislėpusias kumeles (ištvermės, fizinio pasiruošimo 
demonstravimas) ir išsirenka iš raganos dukterų, sustatytų į 
vieną eilę, sau žmoną (pastabumo patikrinimas) LDŽ 90-92. 

Sumanus brolis (AT 400). Jaunikaitis privalo nukeliauti į 
kraštą, „kur niekas neateina, o atėjęs niekada iš ten negrįžta“, 
naktį nepastebimai šliaužti, dieną miegoti (sėlinimo, ištvermės, 
nemigos išbandymas), priartėti prie miško pakraštyje sėdinčios 
raganos ir paliesti jos krūtinę HuC 339. 

Dvidešimt sūnų (AT 650). Dvidešimt brolių išeina ieškoti 
dvidešimties žmonų. Apsinakvoja troboje, stovinčioje ant kalno. 
Vidurnaktį grįžta trobos šeimininkas - trigalvis milžinas. Vienas 
jaunėlis nemiega (draudimas miegoti) ir pasislėpęs už durų 
nukerta jo galvas. Paskui tokiu pat būdu susidoroja su penkia- 
galviu ir septyngalviu milžinais. Sužino, kur paslėptos septyn- 
galvio dukterys, kurios pačios spindėdamos ir viena kitą 
apšviesdamos audžia, kerpa ir siuva. Jisai numausto visoms 
aukso Žiedus ir atnešęs užmauna miegantiems broliams ant 
pirštų — pradeda nuo vyriausiojo. Sugeba pabalnoti ir joti 
milžino žirgu. Atsilaiko prieš Titnago (kalno) milžino pasiųstą 
visą milžinų ir velnių kariuomenę. Ir Titnago milžino liepimu, iš 
dangaus, pasinaudojęs stebuklinguoju kilimu, parskraidina 
Chyzo gražuolę OKP 132-137. 

Trys balandžiai (AT 650). Piktoji pamotė prikalba tėvą 
palikti sūnų miške. Vakarop tėvas pasiunčia sūnų paieškoti 
ugnies, 0 pats pasikinko jaučius ir grįžta namo. Sūnus atranda 
trobą — aslos viduryje dega laužas, didžiausiame katile verda 
vakarienė, o aplink sėdi septyni milžinai. Sie, norėdami išbandy- 
ti svečio jėgą, liepia nukaisti katilą su septyniomis ąsomis (jėgos 
išbandymas), o paskui padalyti valgį (sumanumo išbandymas). 
Jaunikaitis mėsą paslepia ką tik slaptai išraustoje duobėje 
(nuduodamas, kad ją suvalgė vienas), o kaulus numeta 
milžinams. Atėjus vidurnakčiui milžinai svečio guolį apsvaido 
akmenimis ir džiaugiasi, kad jo nė kaulų neliko, tačiau iš ryto 
atėję į trobą randa jį sveiką ir gyvą (draudimo užmigti, drąsos, 
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gyvybės išsaugojimo bandymas). Tuomet jie prašo ištraukti į 
žemę įkastą sidabrinį stulpą, prie kurio kažkada buvo rišami 
arkliai. Vaikinas trūkteli stulpą iš viso vieko ir ištraukia (jėgos 
patikrinimas). Vėliau jis išsaugo laivą, kuriuo plukdomi valgiai 
ir gėrimai (vikrumo išbandymas); nakvoja prie kapinių rūsio ir, 
išplėšęs iš mergelės-balandės rankų stebuklingą skarelę, išgydo 
mirusį aldaro sūnų (magiškų jėgų išbandymas); prieina lygu- 
moje stovinčią pilį, kurioje gyvena trys mergelės ir, kaldamas 
vinis į plyšius tarp akmenų, užsikrausto į patį bokšto viršų 
(vikrumo, aukščio nugalėjimo, fizinio pasiruošimo, mokėjimo 
pasislėpti išbandymas) OKP 26-34 ir pan. 


— kam padeda aukštesnės būtybės (lokapalai): 


Jėlės šaka. Mergei padeda aukštesnės mitinės būtybės. 


— našlaitei Anelytei padeda karvutė BLP II 160; Karei 
Apskretėlei — juodas jautis NDL 67; devyniabrolei Elenytei — 
kiškutis JBT II 228; atsidūrusiai miške tarnaitei — baltas balandė- 
lis BGP 166; ieškančiai Balto Vilko Gėliūnei — Vėjas, Zvaigždelė, 
Mėnas ir Saulė LT III 332 ir kt. 


Vedžio šaka. Bernui padeda aukštesnės mitinės būtybės. 

— bajoro tarnui padeda lapė LTR 4029 (52); trečiajam broliui 
kvailiui — Žirgas JBT VI 302; jaunėliui medžiokliui — elnias OKP 
88; Askeladenui — jauniausias kumeliukas NDL 91; Pėteriui — trys 
juodi šunys ELP 172; išėjusiam ieškoti pačios jaunikaičiui — ke- 
turi gyvūnai: levas, kurtas, gripas ir skrudelė JBT II 309; trys 
svainiai — paukščių, žvėrių ir žuvų valdytojai LRS 263; trys 
galiūnai — Sėjikas, Vandenis ir Akmens kalnas LT III 230 ir kt. 

Sudėtingo audinio austėse, kaip osetinų „Auksaragis 
elnias“, veikia tiek bernui, tiek mergei tarnaujantys lokapalai, 
tačiau jaunikaičio (elnias, žirgas, erelis-žuvis) — svaresni (nes ir 
pats tekstas priklauso vedžio šakai). 


— kas bendrauja su mirusiaisiais: 


Jėlės šaka. Mergelė bendrauja su mirusia motina. 
ATI 510A austėse pamotės skriaudžiama našlaitė nubėga 
prie motinos kapo ir klausia patarimo, kaip išskalbti žlugtą. 
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Atsiliepia iš kapo balsas ir liepia jai pašaukti marių gulbes, balų 
antis — tos išskalbsiančios. Antrąsyk Krisiutė, apglėbusi kapą, 
prašo patarimo, kaip išrinkti iš pelenų aguonas. Atsišaukia 
motina ir liepia jai sušaukti pelytes, dideles ir mažas — tos 
padėsiančios. Dar labiau įniršusi pamotė paduoda Krisiutei 
stiklinę aguonų, kad pasėtų už lango ir rytoj žydėtų. Našlaitė 
verkdama vėl prašo motinos pagalbos. Pamotė, norėdama suži- 
noti, kaip ji padaro darbus, atseka iš paskos ir pasislepia už 
medžių. Tuomet iš kapo pasigirsta balsas, kuris liepia pakilti 
šiaurės vėjams ir nutraukti pamotei galvą. Pakyla baisus viesu- 
las, medžių šakos pagriebia pamotę ir suplėšo ją į skutelius LT 
III 441. 

AT 511 tekstuose ragana duoda našlaitei maišą linų ir 
liepia suverpti, išausti, išbalinti ir parnešti audeklą. Mergaitė, 
neturėdama kur dėtis, nueina prie motinos kapo ir ima verkti. 
Motinai žemei pasivaimėja, kad nei lyja, nei sniegti, o nuo 
medžių rasa krinta. Našlaitė atsiliepia, kad nei sniegti, nei lyja, 
nei nuo medžių rasa krinta, o tik ji verkianti. Tuomet motina 
pasako, kad jos bandoje esanti tokia karvė. Ji maišą su linais 
turinti kišti į vieną jos ausį, o per kitą ištraukti paruoštą audek- 
lą. Jis bus suverptas, išaustas ir išbaltintas. Viską sužino triakė 
raganos duktė. Ragana papjauna karvutę. Našlaitė nueina prie 
motinos kapo ir ima verkti. Atsiliepia motina žemė. Motinos 
balsas liepia eiti namo ir prašyti, kad jai duotų išdarinėti žarnas. 
O kai ten rasianti žiedą, miežį ir avižą, kad pasodintų po langu. 
Rytojaus dieną toje vietoje išauga vyno šulinys ir medis su 
obuoliais JBT I 321. 

Pasitaiko atvejų, kai našlaitei padeda miręs tėvas. Tačiau 
vargu ar jo įvaizdis priklauso jėlės šakai. Pagal ritualinę simet- 
riją, mergė turėtų bendrauti su motina, o bernaitis su tėvu. 
Manytume, kad jis į jėlės šaką pakliuvo kontaminacijos būdu, 
pradėjus maišytis Pelenės AT 510A ir Stiklo kalno AT 530 
motyvams. 


Vedžio šaka. Jaunikaitis bendrauja su mirusiu tėvu. 

AT 530 tekstuose miręs tėvas padeda jaunėliui įveikti Stik- 
lo kalną. Prieš mirtį gimdytojas sušaukia sūnus ir jiems pasako, 
kad pirmas tris naktis po laidotuvių prie jo kapo turi verkti 
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(ateiti an vartos, pasiėmę sau maisto; atsinešti maišelį pelenų ir 
t.t.) paeiliui trys jo sūnūs. Abu vyresnieji atsisako, todėl tenka 
budėti kvailučiui. Už pirmąją naktį tėvas jam dovanoja 
Zvaigždžių, už antrąją — Mėno, už trečiąją — Saulės žirgą. Neil- 
gai trukus karalius paskelbia, kad pasodins dukterį ant Stiklo 
kalno - kas užjos ant to kalno, tas liks žentu. Broliai pasiima 
geresnius arklius ir išjoja, o jaunėliui atlieka vargana kumelšė. 
Pasiėmęs Zvaigždžių žirgą ir apsirengęs tokiais pat drabužiais, 
kvailutis pirmą dieną užjoja į trečią dalį kalno, antrą dieną su 
Mėno žirgu pakyla iki pusės, o su Saulės žirgu užlekia į patį 
viršų ir pabučiuoja karalaitę JBT VIII 126. Arba miręs tėvas 
jauniui skiria sidabro, aukso ir deimanto žirgus JBT IV 416. 


— kas keliauja į mirusiųjų karalystę: 


Jėlės šaka. Mergelė keliauja į mirusiųjų karalystę ir iš jos 
parsiveda (išvaduoja) sužadėtinį. 

Pirmiausia apie sąvoką: „mirusiųjų karalystė“. Juk tekstuo- 
se niekur nekalbama apie mirusiuosius, tiktai minimi numano- 
mi šios buveinės šeimininkai: slibinas, ragana, velnias, meška ir 
įvairūs jų sinonimai: juodaknygis, burtininkas, vandens karalius, 
marių karalius, karalaitis ir t. t. Labai įvairuoja ir jų gyvenamo- 
sios vietos aprašai. Tačiau yra ir vienas jungiantis bruožas - jų 
atkampumas, nepasiekiamumas: miško glūduma, pelkė, van- 
dens kliūtis, aukštas status (ir slidus) kalnas ir pan. Matome, 
kad tai žmogaus neliesta teritorija. Ne ariami laukai, ne šienau- 
jamos pievos, ne miestai ir ne kaimai, ne akmenim grįstos 
aikštės, 0 pirmykštė gamta, artima gaivalui antistruktūra, kuri 
priešinga žmogaus sukultūrintai erdvei — struktūrai. 

Siame tyrinėjimų etape remiamės esmine N. Vėliaus nuos- 
tata, kad „jaunikis nuotaką gauna iš velnio“ 117, 153. Ji labai 
palengvina užduotį, nes suponuoja mintį, kad: „Jaunikis nuo- 
taką parsiveda iš mirusiųjų šalies.“ O ar tai būtų pajūris, kur 
atvežta karalaitė slibinui praryti, ar Stiklinis kalnas, kur sėdi ir 
savo išrinktojo laukia karalaitė, ar pamario pelkės, kur skraido 
maudytis trys gulbės - visi šie vaizdiniai atitiktų mirties kara- 
lystės definiciją. 

Kaip atsirado priešinga nuostata, kai nuotaka gauna 
sužadėtinį, priklausantį mirusiųjų karalystei, - turėtume pasukti 
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galvas (nes pagal J. G Frazer: „Ne taip lengva išpešioti svetimas 
plunksnas ir jas grąžinti tikriesiems savininkams“). Ji gali būti 
sukurta kaip atsvara vedžio veiklai (simetriškumo principas) 
arba turėti gilesnes priežastis, arba kada nors bus įrodyta, kad 
ji atsiradusi iš ženklinančio kasmetinį gamtos nubudimą 
„Ozyrio ritualo“ (žr. sk. IV Vedybų procesas, skrs. D atvejis). 

Kai išsigandęs šviesos (su skiltuvu įžiebtos ugnies) pabėga 
Baltasis vilkas, Gėliūnė išeina jo ieškoti. Užeina pas Vėją, 
Zvaigždelę, Mėną ir Saulę. Visų klausinėja kelio. Kalvėje duoda 
apkaustyti rankas ir kojas geležiniais nagais. Užkopia ant Stiklo 
kalno ir suranda savo vyrą. Baigiasi piktosios raganos burtai, o 
Baltasis vilkas atvirsta į jaunikaitį LT III 332 = LUK 69. 

„Girios nameliuose“ jaunėlė sesuo neša tėvui valgyti ir 
pasiklysta miške. Užeina namelius, kuriuose gyvena vištytė, 
gaidelis, marga karvytė ir baltabarzdis šeimininkas. Mergė pa- 
sirodo esanti meili ne tik Žmonėms, bet ir gyvuliams, todėl 
baigiasi piktos raganos užkeikimas. Vidurnaktį nameliuose kyla 
baisus triukšmas. Viskas poška, treška, bilda, atrodo, lyg kažkas 
baigtų griauti namus. Iš ryto mato — guli puikiuose rūmuose. 
Žilas Žmogus atvirtęs į jauną ir gražų karalaitį, 0 gyvūnai — 
tarnais. Tuomet pakviečiami mergaitės tėvai ir iškeliamos vestu- 
vės BGP 233. 

Austėje apie senę miške viena tarnaitė atsiduria girios vi- 
duryje. Pas ją atskrenda baltas balandis ir paprašo, kad ji nueitų 
į mažą namelį, kurį saugo sena moteriškė, ir iš ten parneštų 
aukso žiedą. Nors senė jos neleidžia ir slepia Žiedą, mergaitei 
pasiseka jį rasti. Laukdama atskrendančio balandėlio ji atsišlie- 
ja į medį ir šis atvirsta į puikų karalaitį. O kartu su juo tarnai 
ir žirgai. Karalaitis ją pabučiuoja ir pasako, kad jinai išvadavusi 
ji iš piktos raganos nagų. Jis buvęs paverstas į medį ir galėjęs tik 
kelias valandas skraidyti balandžiu, kol ragana turėjusi tą žiedą. 
Paskui su mergaite grįžta į savo karalystę ir ją veda BGP 166. 

Anglų pasakojime apie triauškutę Ketę dvi seserys atklysta 
į karaliaus rūmus. Ketė apsiima visą naktį išsėdėti prie ser- 
gančio princo. Išmušus vidurnakčiui princas sėda ant žirgo ir 
atjoja prie Zaliosios kalvos. Jį paslapčia seka Ketė. Kalva pra- 
siskiria. Princą šokdina fėjos. Užgiedojus gaidžiui visi grįžta 
namo. Antrąją naktį fėjų karalystėje Ketė nučiumpa sidabrinę 
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lazdelę, ja paliečia savo sesers galvą ir avis atvirsta gražuole 
Ene. Trečiąją naktį Ketė nugvelbia stebuklingą paukštį. Princas 
suvalgo tris jo kąsnelius ir pasveiksta. Princas ir jo brolis veda 
Ketę ir Enę ASR 72. 

Karaliaus dvare tarnaujančios trys seserys sumano prisivi- 
lioti karalaitį. Miške pastatoma klėtis, joje uždaromi gražūs žir- 
gai, pirmąją naktį už durų pasislepia vyresnioji sesuo, antrąją — 
vidurinioji, trečiąją - jaunėlė. Naktimis ateina karalaitis (iš tiesų 
turėtų skraidžioti karvelis, kaip variantuose LMD III 1798 (138); 
DLP II 374). Jaunėlė ištveria išbandymą ir šaukiama neatsiliepia. 
Kai tik įžengia karalaitis į klėtį, ji greitai užstumia duris. 
Atvažiuoja iš ryto tėvas, atranda karalaitį su merga ir abu apves- 
dina BPL 165. Jurgio Dovydaičio užrašytame tekste, kai lovoje 
gulinti jaunėlė nutveria balandį už kojukės, šis pradeda verstis 
„visokiais žvėrimis, visokiais kirminais, visokiais vabalais, viso- 
kiom baisenybėm.“ Bet ji vis tiek laiko ir nepaleidžia. Tuomet jis 
atsiverčia į jaunikaitį DLP II 374 ir kt. 


Vedžio šaka. Bernas keliauja į mirusiųjų karalystę ir iš jos 
parsiveda (išvaduoja) sužadėtinę. 

Mirusiųjų pasaulio pavidalai aptarti jau ne viename skyriu- 
je. Įsimintini siužetai: jaunikaičio kelionė į Stiklo kalną LRS 290; 
263; DSP 267; JBT II 309; LMD I 105 (5) ir t. t.); LTR 32 (30); 544 (248); 
JBT IV 416; VIII 126 ir pan.; marių panos ir jos kraičio iškėlimas 
iš vandens karalijos BLP II 181; VI 319; 363; užrašyto sūnaus pa- 
bėgimas su Aršule iš velnių dvaro LRS 102; 305; BLP II 82 ir t. t. 
Berno kelionės semantika daug turtingesnė ir realesnė už 
mergės. 


— kas išvaduoja iš burtų: 


Jėlės šaka. Vyras - pusiau paukštis, gyvūnas, kurį atkeri 
nuotaka. 

Mergei skirtas vyras: feniksas — raibasis sakalas RAK 117; 
karvelis LMD III 179 (138); baltasis vilkas LT III 332; vilkas LT III 
330; lokys LUK 177; ežys LT III 325; vėželis LT III 319 (žr. 15 pav.) ir 
pan. 

Manome, kad šie tekstai — ypač archajiški, nes neatitinka 
įprasto ritualo kanonų. Į mirusiųjų pasaulį leidžiasi, jame ap- 
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19 pav. Bernas —- pusiau 
paukštis (gyvūnas), 
pusiau žmogus. 





miršta, gyvūno pavidalu apdovanojama, užkeikiama mergė, bet 
ne jaunikaitis. Sios prielaidos naudai byloja gana skurdus 
užkeiktų vyrų repertuaras; pasikartojantys vilko kailio, ežio ir 
vėželio odų sudeginimo; mergių, ieškančių sakalo arba vilko, 
kelionė pas tris raganas arba Vėją, Zvaigždelę, Mėną ir Saulę; 
iš jų gautos dovanos, už kurias mergė gali praleisti tris naktis su 
mylimuoju ir t. t. motyvai. 
Todėl visa ši pastraipa galėtų būti pašalinta. 


Vedžio šaka. Nuotaka —- paukštis, gyvūnas, roplys, šliužas, 
kurią atkeri jos vyras. 

Jaunikaičio pasirinktoji nuotaka: balandė OKP 26; gulbė JBT 
II 309, BLP II 82; lapė KBC 7; kumelė LDŽ 90; kumelės kaukolė 
LAŽ 363; varlė LT III 338; rupūžė LT III 337; gyvatė (kirminas) LT 
III 342, BPL 73, SST 145 ir pan., kuri per vestuves atgauna 
žmogiškąjį pavidalą. Vėlesniais laikais — Senės oda, Varlės 
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kepurė, Šiaudinė Baidyklė, Pelenė, dėvinti beržo tošies sijonu 
arba suplyšusiais marškiniais našlaitė ir kt. Jų liminali būsena 
simbolizuoja laikiną mirtį ir panaši į minų ruožą, kurio viena 
mergė, be būsimojo jaunikio pagalbos, nepajėgi įveikti. 


— kas žūsta ciklo pabaigoje: 


Jėlės šaka. Baudžiama ragana (o su ja susidoroja jauni- 
kaitis). 

— tiriamas austes į mergės ir berno galima skirstyti ir pagal 
tai, ar žūsta ragana, ar karalius. Karalaitis nusiunčia tarnus į 
pirtį ir liepia iškasti po durimis gilią duobę. Paskui į ją įkelia 
didelį katilą ir, pripilę į jį dervos, virina. Siuojataros raganos 
duktė, nuėjusi maudytis, peržengia pirties slenkstį, įkrinta į 
katilą ir išverda KP 143-147,; 

— karalius nori senąją raganą pririšti senam kuinui prie 
uodegos ir išvaryti į girią, tiktai jos podukra — karaliaus pati, 
išprašo palikti pamotę gyvą SBP 54-56; 

— karalius išleidžia brolį iš akmenų kalėjimo, veda gražiąja 
seserį, 0 raganos dukterį sudegina BLP II 163-165, Nr.30; arba 
įsako pamotės dukterį „uždėt ant akėčių, įkinkyt arklius, kad ją 
po laukus išbarstytų“, o pamotę liepia užmušti LTR 1254 (176); 
raganą su dukterimi apipila smala ir uždega LMD I 133 (250); 
laumę raganą ir jos dukterį sudegina LTR 1078 (145); pamotės 
dukrą nužudo LTR 346 (58); raganą ir jos dukrą nubaudžia LTR 
2008 (72); prilipina prie degutuoto kumelio ir išbarsto po laukus 
LTR 2795 (16) ir kt.; 

— trys raganos dukros sudeginamos, o prieš raganą, kai ji 
atvažiuoja aplankyti tariamojo žento, pastatomas smaluotas 
arklys. Negalėdama įeiti pro duris ragana šeria viena ir kita 
ranka, paskui koja, muša pilvu, kol visa prilimpa. O arklys ją 
nuneša į ežerą, kur niekas neužeina, paukštis neužskrenda ir 
ten ją prigirdo BLP II 160; 

— perpratęs raganos klastą ir didžiai supykęs jaunikaitis 
ištempia netikrąją nuotaką iš karietos ir nustumia nuo tilto į 
upę. Paskui iškelia jaunąją iš obels ir abu važiuoja į jaunikaičio 
sodybą. O iš raganiukės širdies išauga didelė vandens lelija, 
kurią iki šiol prie tilto siūbuoja bangos EVŠ 69-77; 
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— broliai ištepa kumelę degutu ir pastato prie durų, o 
paskui pakviečia laumę po sodą pasivaikščioti. Laumė, nega- 
lėdama praeiti pro arklį, šeria jam viena ir kita ranka, spiria su 
koja, muša pilvu, kol visa prilimpa. Tada broliai sako kumelei, 
kad nuneštų ją ten, kur saulė neužušviečia ir vėjas neužupučia, 
joks žvėris neužubėga, joks paukštis neužuskrenda, paskum, 
kad vyno upėje nusimazgotų ir šilko pievoje išsivartytų ir 
pagrįžtų namo JBT II 228-231. 


Vedžio šaka. Nužudomas devas, karalius, kipšas (o prie jų 
mirties prisideda mergė). 

— Titnago milžinas liepia jaunikaičiui iš dangaus parvesti 
Chyzo gražuolę. Jaunėlis įsigyja skraidantį kilimą ir nulekia į 
dangų. Po sodą vaikštinėja Chyzo gražuolė ir pamato jaunėlį. 
Abu geria ir valgo susėdę ant kilimo. Netikėtai šis pakyla į orą 
ir perneša juos prie milžino namų. Tuomet jaunikaitis jį 
pašaukia iš tolo: „Titnago milžine, išeik““ O kai milžinas išeina, 
Chyzo gražuolė jį paverčia pelenais OKP 132-137; 

— karakalpakų austėje apie jauniausiąjį sūnų senutė pa- 
reikalauja ją nugabenti pas gyvačių karalių — baltąjį gyvačiuką. 
Jaunėlis paklaūso. Prie požemio angos ji virsta gražia mergele ir 
praeina šešerius saugomus vartus. Ją pamatęs baltasis gyvačiu- 
kas sušnypščia: „Ne toji, ne toji.“ Tačiau gražuolė akimirksniu 
tampa didžiule gyvate ir praryja gyvačių karalių KLA 9; 

— Mergė liepia pripilti du katilus buivolių pieno ir kviečia 
aldarą išsimaudyti. Aldaras įlenda į karštą pieną ir išverda OKP 88; 

— kai Liucipierius baigia prisivyti jaunuosius, Oniukė pa- 
siverčia ežeru, o Mykolą paverčia antimi. Pamatęs ežerą, kipšų 
karalius puola ant žemės ir ima maukti vandenį. „Jau vanduo 
eina mažy ir mažy. Bet ir gaigalėlis be pertrūkio dažo savo snapelį 
į vandenį ir dažo, siurbia vandenį ir siurbia. O Liucipierius vel 
savo nepaleidžia. Jau vandenio nebedaug ežere beliko, ir velnias 
jau artinos prė anties, kaip ši ūmai pliurpt ir išvėmė iš gūžio surytą 
vandenį, o par tai vėl ežerą papildė. Liucipierius gi nepaliauna 
gert. Jis pritvinko itna baisiausis bosas, 0 tačiau jis vis dar tvojo ir 
tvojo vandenį. Bet va jam ir galas. Nebepanešė jo pilvas tiek 
vandenio, jis parsprogo, O vanduo visas sutekėjo į ežerą. Po to 
ežeras vėl pasivertė į marčią, o gaigalas — į vaikesą. Abudu gi, 
pavirtę į karvelius, lėkė toliau be baimės“ LRS 102.; 
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— tačiau galioja ir priešinga nuostata: lietuviškuose tekstuo- 
se slibiną visuomet įveikia jaunikaitis. Panytė sužino, kur pa- 
slėpta Nesmertelno Kaulo mirtis: „Už marių yra Ledų kalnas, 
ant to kalno - ąžuolas, po ąžuolu - sklepas su dvylika durų, užu 
durų yra pririštas kumelys aukso karčiais. Tam arklyj - kiškis“ ir 
t. t. Karalaitis išeina ieškoti Ledinio kalno. Į pagalbą pasikviečia 
mešką, vilką, erelį, du varnus ir vėžį. Meška su vilku išrauna 
ąžuolą; meška sutrupina šešelias sklepo duris, o kitas šešelias 
išlaužia Žirgas; meška su vilku papjauna žirgą; vilkas paveja 
kiškį; erelis perplėšia antį. Karalaitis kalaviju perkerta kiaušinį, 
užgeso žvakelę — ir ponas nusispardo LRS 292; 

— karalaitis iš medžioklės parsiveda zuikutį, vilkutį, 
meškutę ir levuką. Paskui gelbsti nuo mirties tris karalaites 
seseris ir kalaviju nukapoja trijų smakų galvas LRS 51 etc. 


— kaip prasideda 8 metų ciklas: 


Jėlės šaka. Aštuonmetis ciklas pradedamas nuo Mergelės žv. 
Mergės šakai būdingą laiko sandarą atspindi tekstas apie 
našlaitę Anelytę. 


Anelytė (AT 511) 


Našlaitei Anelytei (Mergelės žv.) motina mirdama palieka 
vyno šulnelį, aukso obelį ir gražią karvytę (Tauro žv.). Po kiek 
laiko pas Anelytę atvažiuoja pirštis jaunikis (Saulio žv.). Ane- 
lytės pamotė (Hidros žv.) įsinori už jo išleisti kurią nors savo 
dukrą (iš pradžių vieną, paskui antrą ir trečią). Tačiau jaunikis 
jas visas paslapčiomis sudegina. O kai pati ragana atvažiuoja 
aplankyti tariamojo žento, jis prie durų pastato smaluotą arklį 
(Pegaso žv.), kuris prilipusią laumę nuneša į ežerą ir ten prigirdo 
BLP II 160. 


Laiko pentagrama 


Našlaitė Anelytė Mergelė 
Karvytė Tauras 
Jauikis Saulys 
Pamotė Hidra 
Smaluotas arklys Pegasas 
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Vedžio šaka. Aštuonmetis ciklas pradedamas nuo Šaulio žv. 
Kaip atrodo reali, vedžio šakai priklausanti laiko sandara, 
iliustruoja tekstas apie gyvatę Žmoną. 


Žmona deivė 

Vienas medžiotojas vaikštinėja po mišką ir užtinka namus. 
Įeina, žiūri - kieme gražus jautis prie tvoros pririštas. Įžengia į 
kambarį ir mato: ateina daugybė panų ir kiekviena kerta tam 
jaučiui su savo rykšte. O paskiausiai skuba dar viena, už visas 
gražiausia. Ji kai sukerta, tai jautis iš karto negyvas. Tų namų 
šeimininkė — ponia, visa šilkuose — visoms paskirsto darbus, o 
gražiausiajai paliepia patį medžioklį nukirsti. Medžiotojas (Šau- 
lio žv.) viską girdi ir dreba iš baimės. O šeimininkė (Hidros žv.) 
jam sako, kad jis eidamas pjauti rugių, atsineštų motinos vestu- 
vinius rūbus ir 12 kūlelių rykščių. 

Kitą dieną medžioklis traukia į lauką. Iškerta du pėdu, o 
trečią kirsdamas pamato gyvatę (Vandenio žv.). Jis tuoj su mo- 
tinos vestuvine nosinaite stveria gyvatei už buožės ir 
suspaudžia. Pagriebęs rykštes, kapoti, pliekti. Baigia jau ir 
rykštes trupinti. Emus kapoti dvyliktuoju kūleliu, pasiverčia ji į 
gražią paną (Mergelės žv.), visą šilko rūbuose. Jis nudreskia tuos 
rūbus ir apdaro savo motinos vestuviniais marškiniais, o paskui 
ir visais kitais drabužiais. Tuojau po rugiapjūtės jie susituokia 
[Tauro žv.) ir ilgai gražiai gyvena. Jis tuos šilkus mano sudeginti, 
bet jam vėl pagailsta. Vieną dieną Žmona pradeda prašyti tų 
drapanų. Jis atkelia klėties grindis ir paduoda jai. Ji tuoj apsi- 
rengia ir atsisveikindama jį pabučiuoja - jis tuoj krinta negyvas, 
O pati vėl pavirsta į gyvatę BPL 73. 


Laiko pentagrama 


Medžioklis Šaulys 
Ponia, visa šilkuose Hidra 
Gyvatė Vandenis 
Graži pana Mergelė 
Vestuvės [Tauras] 
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Astronominis lygmuo 


Sr a Kai bernas pas ją 
Saulio žv. Jaunikaitis ateina, ji yra 
Hidros žv. Ragana žemutiniame 


Vandenio žv. Gyvatė Mergelė slepiasi pasaulyje (gyvatė, 
Mergelės žv. Mergė po gyvatės ar kt. kumelė). 


Tauro žv. Vestuvės | gyvūno skraiste O kai pradeda 
(slenksčio fazė, atstatyti pasaulį 
mirusiųjų (treji metai 
pasaulis). tarnystės), ją 


ištraukia iš 
velnio rankų. 


Yra pagrindo manyti, kad kuriant austes dar egzistavo apie 
600 m. pr. Kr. babiloniečių įvestas (ir graikų perimtas) 8 metų 
trukmės kalendorius. Ilgus amžius stebėdamas dangaus 
šviesulių patekėjimą, pirmykštis žmogus galėjo suvokti, kad 
praslinkus 8 metams Venera grįžta į tą patį žvaigždyną, o 
Mėnulis apie Žemę apskrieja 99 kartus. Vadinasi, vieną kartą 
per 8 metus Mėnulio pilnatis sutampa su ilgiausia arba trum- 
piausia metų diena (trumpiausiu arba ilgiausiu Saulės šešėliu). 
Iš čia aštuonmečio ciklo, kurį graikai vadino eneida arba okta- 
eteride, esmė: 5x584 = 8x365 = 99x29,5 = 2920 dienų. 

Penkianarė „Anelytės“ ar „Zmonos deivės“ (kaip ir kitų 
ausčių) struktūra analogiška 8 metų ciklo struktūrai. Mat 8 me- 
tus Austėja (Venera) keliauja iš vieno žvaigždyno į kitą, kol 
grįžta į tą pačią vietą. Keliaudama ji penkis kartus užsuka į savo 
dvarus. Detalų jų aprašą yra palikę kinų astronomai. Stebėjimai 
vykdyti prieš Hanių dinastijos pradžią (206 m. pr. Kr.): 

„Kai [Austėja] pasirodo Rytuose, ji pasirodo In-ši (Pega- 
so 0) dvare ir išnyksta Dziuje (Spica) dvare; ji pasirodo Dziuje 
ir išnyksta Di (Aldebaranas) dvare; ji pasirodo Di ir išnyksta 
Czi (Saulio y) dvare; ji pasirodo Czi ir išnyksta Liu (Hidros Ė); 
ji pasirodo Liu ir išnyksta In-ši“ 184, 100. 
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Austėjos stočių kaitą lemia sinodinis periodas, kuris suside- 
da iš kelių fazių: 

— Aušrinės pavidalu ji po žemutinės jungties (konjunkcijos) 
matoma apie 240 dienų. 

— Viršutinės jungties laikotarpiu nesirodo maždaug 90 dienų. 

— Kaip Vakarinė ji matoma dar apie 240 dienų. 

— Zemutinės jungties metu nesirodo maždaug 14 dienų. 

Iš viso: 584 dienos. 

Taigi sinodinis periodas, kurio intervalas — 19,8 mėnesio 
arba 584 dienos — padeda atsekti, kokiu dažnumu kinta „nak- 
vynės vietos“. Jeigu, tarkime, pirmąsyk Austėja patekėjo 
Mergelės žvaigždyne (Spica), tai antrąsyk ji sušvis Tauro 
žironužyje (Aldebaranas). Tai atsitiks praėjus 584 dienoms. 
Trečią sykį Austėja pasirodys Saulio, ketvirtą - Hidros, o penk- 
tą — Pegaso (arba jam analogiško Vandenio) žvaigždyne. Penki 
intervalai po 584 dienas sudarys 8 metų laikotarpį. 

Ausčių figūros prieš akis išnyra tokia pat tvarka, kokia 
Austėja lanko savo „nakvynės namus“. Lieka jas sugretinti su 
žvaigždynais. Tarkime, našlaitę ar gražią paną simbolizuoja 
Mergelė, karvutę padėjėją ir vestuves — Tauras, jaunikaitį ir 
medžioklį — Saulys, pamotę raganą ar gyvačių šeimininkę — 
Hidra, degutu išteptą žirgą ir gyvatę —- Pegasas arba Vandenis. 


CIKLO ATSPINDYS 

Skirtingi ir individualūs mergės ir berno pasauliai turi po 
„nuosavą“ 8-metį ciklą. Jėlės ciklas baigiasi vienu, o vedžio — 
kitu laiku. Jėlės šakai priklausančias austes („„Anelytę“ ir į ją 
panašias) vainikuoja Pegaso (Vandenio) astronimas. O vedžio 
šakai priskiriamoms austėms („Vienuolikai brolių“, „Auksaragiui 
elniui“ ir kt.) būdingas Tauro (karvutės) ženklas (Tauras susijęs 
su pavasariu (kovas ir balandis), o Pegasas (Vandenis) - su 
žiema (gruodis ir sausis). Jaunikaitis, karaliui įsakius, pargabe- 
na marių paną, paskui jos kraitį - karves, maudosi piene, veda 
paną (eina užkuriom), žuvus senajam karaliui, užima jo vietą 
(arba karalius ištekina savo dukrą ir atiduoda pusę karalystės). 
Žinant, kad Spartos karaliai valdė po 8 metus, jų nušalinimas 
nuo valdžios (formali arba reali mirtis) neturėtų stebinti 203, 
265-267. 
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Su skirtingu dviejų ciklų laiku susijusi jaunimo iniciacija 
Bulgarijoje. Mergautinių apeigų, kurios buvo atliekamos pava- 
sarį (Lozoriaus šeštadienį, Verbų sekmadienį ir per Velykas), 
analogija — bernaitiškieji kalėdojimo papročiai Žiemą 169, 286. 

Iš atliktų tyrimų matyti, kad su merge siejasi karvutė, obe- 
lis, vanduo, todėl pirmiausia ieškome jų pėdsakų. Į akis krinta 
Sekminių kompleksas, pašvęstas karvutės ir jaučio garbei. Jų 
išvakarėse piemenys karvėms prie ragų pririša aukštus berželius 
arba juos apipina berželių šakomis, o ant kaklų užkaria apvalius 
berželių šakų vainikus 32, 97. Per Sekmines arba pirmąjį sekma- 
dienį po Sekminių vyrai rengia jaučių badynes ir išsirenka 
jaučių karalių. Kitas svarbus šios šventės akcentas — rytelninkų 
vestuvės, kurios nedaug kuo skiriasi nuo tikrųjų. „Po vestuvinių 
apeigų - marčios pirkimo, nuvainikavimo, gaubtuvių ir marčios 
šokinimo, jaunuosius veda sugultuvių „klėtin“ - padaryton iš 
medžių šakų palapinėn. Paskui seka jaunųjų keltuvės ir vestuvių 
pabaiga“ 32, 101. Pranė Dundulienė pastebi, kad „Sekminėse 
garbinamas ir vanduo, reikalingas pasėliams ir augmenijai. Iki 
Sekminių žmonės nesimaudo, nes tiki, kad besimaudančius 
galinčios nugriebti laumės, užsmaugti Vandeninis, įtraukti ragana 
arba Upinė. Sekminėse Dievas išimąs iš vandens ledus, nuvaląs 
vandenį. Rytų Lietuvoje dar XX a. pirmaisiais dešimtmečiais buvo 
išlikęs paprotys švęsti ketvirtą Sekminių dieną, vadinant ją Ledų 
diena, kai žmonės nejudindavo žemės, neakėdavo, kad ledai javų 
neišmuštų“ 32, 103. 

Antrasis, kur kas ryškesnis bernaičio pasaulėvaizdis — gai- 
dys, šuo ir Žirgas, gali būti labiau susijęs su Kūčių ir antrosios 
Kalėdų dienos (XII. 26) apeigomis, t. y. Naujųjų metų atkūrimu. 

Kita vertus, Kūčias ženklinanti mitika ir tikėjimai gali tie- 
siogiai sietis ir su mergės pasaulio rekreacija: apeiginis (Kūčių) 
maistas aukojamas obelims (žr. sk. I, skrs. 4, varsna: pasaulio 
medis); Kalėdų naktį kalba gyvuliai (jautis, karvutė) VSV 225; 
jiems taip pat nešama Kūčių vakarienės dalis; lygiai vidurnaktį 
atsidaro dangus: vanduo virsta vynu, atsistojus po obelimi ga- 
lima išgirsti, kaip gieda angelai 170, 198 ir kt. 

Prie Naujųjų metų šliejasi Antano Baranausko minimos 
Kumeliuko krikštynos, kurios buvo keliamos, galbūt neatsitikti- 
nai, prieš Perkūno šventę — vasario 2-ąją (nes žirgas priklauso 
vyro pasauliui) LRS 38. Per krikštynas galėjo būti švenčiama 
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Mėnulio metų pradžia, 0 į jų vaišes, susirinkus mergių kvies- 
tiems bernams, grupinės vestuvės. 

Etnologas Rokas Sinkevičius mano, kad „per pusiaužiemį 
vykusią šventę (kurios papročiai vėliau perėjo į Užgavėnes) lietu- 
viai ruošdavosi būsimiems žygiams. <:-> 

Tokios šventės metu į karius per iniciacijas galėjo būti pri- 
imami jaunuoliai (galima palyginti: dzūkų pusiaužiemio šventės 
vardas Krikštai). Totemistinėje praktikoje prieš karą atliekami ri- 
tualiniai šokiai, vaizduojantys kovą su priešais ir pergalę. Per 
tokius šokius jėgos semiamasi iš genties totemo-žvėries.“ Ir kaip 
pavyzdį pateikia „karingą Užgavėnių šokį ,„Meškutė“, kurį šok- 
dami vyrai pamėgdžiodavo meškos (lokio) judesius“ 94, 11. 


Laikinos įžvalgos 


Mergės ir berno šakos būdingos ne tik vestuvinėms apei- 
goms ar jų dainoms, bet ir austėms. Zemiau pateikiama deta- 
lesnė išklotinė, iš kurios lengviau suprasti, kas lemia ritualo 
binariškumą. 


Jėlės šaka Vedžio šaka 
— Mergė išeina iš namų. — Bernas išeina iš namų. 
— Jos neapkenčia ragana. — Jo neapkenčia ragana. 


- Ji stengiasi pražudyti mergelę, - Ragana (velnias ir t. t.) priešiška 
bet yra geranoriška jaunikiui (ar bernui, o jos santykiai su karalaite 


jo broliams). geri arba neutralūs. 

— Nuotaką (iš daugelio) renkasi — Vedį (iš daugelio) renkasi 
bernas. mergė. 

- Ji - purvina, pečialanda, skar- - Jis - pelenius, baidyklė, kvailutis 
malė ir t. t., 0 po vestuvių - labai Ir t. t., o po vestuvių - labai gražus 
graži. ir protingas. 

- Ji neturtinga, tačiau jos siekiąs - Jis vargšas, bet jo išrinktoji — 
jaunikis — turtingas. turtinga (karalaitė). 
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— Dėl jaunikio širdies ji varžosi 
su kitomis pretendentėmis. 


— Būsimosios nuotakos kvali- 
fikaciją tikrina bernas. 


— Visas užduotis atlieka mergė, 
o jaunikis nepajudina nė piršto. 


— Mergos daliai tenka sunkūs 
išbandymai. 


— Jai padeda aukštesnės mitinės 
būtybės. 
— Ji bendrauja su mirusia motina. 


— Mergelė keliauja į mirusiųjų 
karalystę ir iš jos parsiveda (iš- 
vaduoja) sužadėtinį. 


— Mergelė pagydo sergantį jau- 
nikaitį (atkeri, panaikina burtus, 
grąžina pirmykštį pavidalą). 


— Proceso pabaigoje nužudoma 
ragana, 0 ją mirčiai atiduoda 
jaunikaitis. 
— 8 metų ciklas prasideda Mer- 
gelės Žv., o baigiasi Pegaso (Van- 
denio) Žv. 


— Dėl karalaitės rankos jis varžosi 
su kitais pretendentais. 

— Būsimojo jaunikio kvalifikaciją 
tikrina mergė. 


— Visas užduotis atlieka jaunikaitis. 


— Berno daliai tenka sunkūs išban- 
dymai. 

— Jam padeda aukštesnės mitinės 
būtybės. 

— Jis bendrauja su mirusiu tėvu. 

— Bernaitis keliauja į mirusiųjų ka- 
ralystę ir iš ten parsiveda (išvaduo- 
ja) nuotaką. 

— Jaunis pagydo sergančią mergelę 
(atkeri, panaikina burtus, grąžina 
pirmykštį pavidalą). 

— Proceso pabaigoje nužudomas ka- 
ralius, O jį mirčiai atiduoda mergelė. 


— 8 metų ciklas prasideda Šaulio 
žv., o baigiasi Tauro Žv. 


Ua 
s 


Apima neviltis supratus, kad gyvename užmirštų dievų ša- 
lyje... Ant kraigo prieš rudens vėją karčius šiaušia lietaus prau- 
siami žirgeliai, tolimame kaime, darželyje po langu baigia džiūti 
vieniša obelis, atkampioje sodyboje, ant vartelių rūdija juos 
puošę, iš skardos išrėžti šunys, ant varpinės bokšto nebe- 


374 | Dingęs pasaulis 


sisukinėja gaidys, Lėvens saloje po žilvyčiu žole apaugo šalti- 
nis... Kažkada šie simboliai buvo neatskiriama kosmo dalis, 
artimiausi sargai ir pagalbos teikėjai, o dabar niekam nereika- 
lingi 1r svetimi baigia paskutiniąsias dienas... 

Sodietis iš inercijos kai kuriuos ritualo judesius dar atkar- 
toja, tačiau amžinojo sugrįžimo mitą seniai yra užmiršęs. Pasau- 
lis jo prašo sugrąžinti darną ir išsikasti auksą, tačiau jis kurčias 
šiam prašymui ir mano, kad ir be šios gaišaties visko turėsiąs... 

Anot Geo Widengren, už ritualo slypi mitas, suteikiantis 
ritualui gyvybę ir turinį. Jei mitas miršta, gyvybės netenka ir 
ritualas, nes jame slypi išgyventa realybė, pavirtusi mitu. Be 
mito ritualas tėra tiesiog mechaniškas veiksmas, negalintis 
niekam padaryti jokio įspūdžio, net tam, kuris jį atlieka 10, 18. 

Dingęs baltų pasaulis čia pat. Kažkur už teberaudonuojan- 
čios Pilėnų pašvaistės, padūmavusio veidrodžio stiklo, užmiršto 
sapno, paskutinio maldos žodžio, žydinčių rugių lauko... Kiek- 
vienas nešiojasi jį savo širdyje, tačiau to nežino ir kankinasi... 

Tiktai grįždami atgal galime įvertinti praradimų mastą... Tik- 
tai tie, kas naktį išsaugo žarijas, saulei tekant įpučia ugnį... 





PAAIŠKINIMAI 
DRATARNĖ 


nežinome! — tokia padėtis tęsis iki tol, kol universitetuose nebus 
įvestas specialus astroetnologijos kursas. 


I: KOSMO WETNENYS 


1. Ledų kalnas 

lokio nagų? - apie XIV-XV amžiais į kapus dėtus apkaustyto |0- 
kio nago pakabučius kairėje moters juosmens ar dubens pusėje Žiūrėti: 
Eugenijus Svetikas. „XIV a. pabaigos-XV a. amuletai iš apkaustyto 
lokio nago Lietuvos Didžiojoje Kunigaikštystėje ir kaimyniniuose 
kraštuose“, Lietuvos archeologija, T 34, 2008, p. 171-210. 

sparmus* — Aušrelė Kargaudienė, lietuviškosios tautodailės ir 
etnokultūros tyrinėtoja, pastebi, kad slibinai liaudies skulptūroje 
„panašūs į gyvatę, varlę ar rupūžę, kiaulę, šunį, karvę, veršį, net 
paukštį su vilko ar karvės galva, kartais jie su šikšnosparnio, vištos ar 
kitų gyvių sparnais, kojų letenos — kaip varlės, vanago ar karvės, 
uodegos — driežo, gyvatės ar veršio“ 60, 83. 

svastika“ - latviai ją vadina ugnies kryžiumi - ugunskrusts. 

pukys* - latvių pernaša (plg. la. pūkis - drakonas, slibinas, aitvaras). 

trečiadienis“ — Ledų diena Lietuvoje įprasta laikyti ketvirtąją 
Velykų dieną, trečiadienį. 

kunigą' — tai naujo tipo kunigas, kuris, viena vertus, tebeturi 
aukštą Žynio kvalifikaciją (Žino, kaip sugauti aitvarą), o antra vertus, 
kaip naujosios religijos atstovas, yra priešiškas pagonybei (leidžia 
užmušti aukšliuką). P. Dundulienės atkakliai peršama mintis, kad 
krikščionybės laikais žynius pakeitė elgetos, nėra visai tiksli. Tiesa, 
elgeta, atstovaudamas mirties virsmą, stovi arčiausiai mirusiųjų. 
Bažnyčios prieangis, kuriame jis meldžiasi per religines šventes, taip 
pat priklauso mirusiesiems. Todėl ir vėlėms skirtos aukos teikiamos 
jam, kaip tarpininkui tarp gyvųjų ir mirusiųjų. Manytume, kad šis 
luomas visais laikais įkūnijo prosenių (diedų) kultą. Ir tas ryšys liko 
nepakitęs. Zynių funkcijas perėmė tokie žmonės, kaip kirmėlius 
Miškinio Jonas, kurie išsilaikė net iki XX a. vidurio 140, 142. Jie 
(dabar sakytume intelektualai) buvo sukaupę daug žinių, vengė 
bažnytinės vyresnybės akių, atlikinėjo apeigas nuošaliose vietose. Bet 
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neelgetavo (taigi sakmė atskleidžia, kad žyniai kvalifikacijomis atitiko 
kunigų, bet ne elgetų ardą). Kunigaikščio ir kunigo reikšmė LKŽ VI 
893 parodo, kad jis valstybės vadovas ir kartu dvasininkas - vyriausiasis 
žynys (ritualo atlikėjas, aukotojas). Savotišką paliudijimą išgirstame 
iš pačios Pranciškutės [Dundulienės| lūpų: „Sulaukus penkerių metukų, 
Pilypuose buvo įkurta mokykla, į kurią ėjau mokintis jau mokėdama 
skaityti. Mokykla neilgai gyvavo, vos vieną žiemą. <+:> Mokytoja Emilija 
Vasiliauskaitė (vėliau Ankėnienė) liepdavo man sakyti eilėraščius, 
dainuoti daineles. Kiti vaikai to nemokėjo, todėl mane, viską mokančią, 
pravardžiuodavo puskunigiu“ 30, 44. Analogiškose sakmėse: viena šeima, 
nors ant stalo padėti sūriai, sviestas, mėsa, pyragai, tačiau nieko 
negali valgyti — „viduriai tušti“. Mergelė klausia kunigo, ką daryti. 
Kunigas pasako: reikia paimti peilį ir, niekam nematant, durti iš 
apačios į stalą. Ji taip ir padaro. Papjovus kauką, šeima greitai 
nusigyvena VLD 49; mergai užeina noras kartis jaujoj po ardu, pasako 
kunigui. Kunigas liepia užrišti ant mažojo piršto raištelį, o jo galą prie 
ardo. Mergė pririša. Tuoj prisistato ponaitis su čebatėliais taukš taukš 
ir rodąs jos gerklę: „Cia, čia...“ Merga taip nusigąsta, kad bėgdama 
vos pirštelio nenutraukia SŠS 182 ir t. t. 

girnelėsš —- sodiečio akimis, kiekvienas gaidys „nešiojasi“ girneles. 
Į klausimą, kodėl gaidys lesa žvyrą (smulkius akmenukus), seni žmonės 
atsako, kad jis reikalingas girnelėms. Taigi manoma, kad jomis sumalami 
grūdai. Lietuvių kalbos žodyne girnos - vištos skilvis LKŽ III 344. 

egiptiečių religija? - „Galbūt neegzistuoja šalis, - rašo Diodoras, - 
kur šviesulių padėtys ir judėjimas būtų taip tiksliai stebimi kaip Egipte. 
Egiptiečiai nuo neatmenamų laikų saugo užrašus, kuriuose rūpestingai 
žymimi tokie stebėjimai. Cia galima rasti visus duomenis apie planetų 
Judėjimą, jų sukimąsi apie Saulę, be to, apie planetų ir gyvūnijos gimimo 
tarpusavio sąveiką, ir, pagaliau, žinias apie blogą arba gerą įvairių 
žvaigždžių poveikį. Pranašaudami žmonėms ateitį egiptiečių astrologai 
dažnai byloja tiesą. Jie neretai numato derlių arba badą, epidemijas ir 
galvijų krytį. Žemės drebėjimus, potvynius, kometų pasirodymus i ir daugelį 
kitų reiškinių, kurių paprastiems mirtingiesiems nelemta žinoti, jie nuspėja 
pasiremdami ankstyvesniais stebėjimais. Net kalbama, kad Babilono 
chaldėjai, tokie pašlovinti astrologai, buvus Egipto kolonija ir pažino šį 
mokslą iš Egipto žynių“ 202, 176. 

kaulinyčia"' — koplytėlė iškastiems kaulams sudėti. Anot P. Dun- 
dulienės, jos statytos Zemaitijoje ir kai kur vidurio Lietuvoje, kur 
buvo paprotys šeimas ir gimines laidoti viename kape 31, 265. 

aržuolėliu V — greičiausiai, kad visas inkarnacijas (ąžuolu, rugių 
pėdu, akmeniu, šiauriu vėju ir t. t.) tvarko dievai (individas jų nebegali 
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paveikti). Už bausmę reikia išbūti paskirtą laikotarpį. Mitinėje sakmėje 
apie atgailą vieno gaspadoriaus jaujoj, iškūlus už ardkilio užsilikusius 
du pėdus, jam per sapną pasirodanti dūšia ir dejuojanti: „Penkiasde- 
šimt metų kentėjau dūmuose tavo jaujoj čysčių, ir tik trijų dienų 
bereikė kentėt, o dabar vėl ant 50 metų pametei po spragilu kentėt“ 
JBT VII 121. Kai Jonas eina pas karalių Zaltį, ąžuolas prašo paklaus- 
ti: „Aš jau čia stoviu du šimtus metų — ar da ma ilgai čia stovėtY“ YBT 
VIII 347. Zinant, kad ąžuolas auga tūkstantį ir daugiau metų, toks 
klausimas gana keistas. Tačiau, jeigu klausia bausmę atliekantis asmuo, 
jis - natūralus. Kario-ąžuolo inkarnaciją atspindi ne tik baladės, bet ir 
tikėjimai. Apie Dysną, Ignalinos rajone, buvo tikima, kad ąžuolas 
karo metu virstąs kariu ir padedąs nugalėti priešus 34, 82; mirusi 
anyta už atgailą turi trejus metus išbūti krosnyje VLD 177; 0 viena 
žmona iš Reibinių k. kenčia čysčių senoj vinkšnoj SŠS 250. 

dhruva“ - St. Daunys sen. indų Siaurės žv. dievą Druvą sieja su 
prūsų druwis ir siūlo labai vykusį druvio — sentėvių religijos Žynio ir 
kartu Siaurės Žv. garbintojo — pavadinimą. 


2. Pasaulio ašis 


austės!? - pastebėta, kad austėse, skirtingai nuo kitų stebuklinių 
pasakų, atsispindi: 

- laiko sąvoka, nes jos pririštos prie 8 metų ciklo; 

— 5 astrotipai arba avos, nes tiek stočių Austėja (Venera) aplanko 
per 8 metus, kol vel grįžta į tą patį išeities tašką; 

— erdvė — 7 dalių pasaulėvaizdis; 

— mergės ir jaunio pasaulių autonomija (dualumas); 

— mergelės ir bernaičio brandos egzaminas (iniciacija), parodantis 
jų pasirengimą pereiti į visateisio visuomenės nario ardą; 

— privaloma raganos mirtis; 

— senojo karaliaus simbolinis ar realus pašalinimas; 

— ritualinė drakono mirtis; 

— ritualinė mergos ir berno mirtis (dvilezgėse austėse); 

— grupinės vestuvės, švenčiamos šalyje vienu metu ir ad summam. 

— pasaulėkūra, kurią sudaro išvardytos sudedamosios. 

kraujyje“ — nes tik per kraują atperkamas naujasis pasaulis. 

žaltys? — jo šeimai, regis, priklauso ir žalčio dukterys - Liudviko 
Adomo Jucevičiaus minimos čeltyčios (czeltycze) 57, 79, kurios sietinos 
su žalktyčiomis (plg. žalktyčia - žalčio duktė LKŽ XX 135, 143). 


3. Pasaulio sargai 
pagalbininkai“ — tyrinėjami simboliai yra sudėtingo reiškinio — 
pasaulėkūros ritualo — dalis. Iki šiol vadovėliuose ir įvairiose studijose 
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buvo pabrėžiama tiktai viena jų - pagalbos teikimo - funkcija. Toks 
požiūris pernelyg siauras. Iš tiesų padėjėją ar pagalbos teikėją slepiantis 
ženklas atlieka kelias (esame aptikę septynias) funkcijas. Pavyzdžiui, 
karvutė, ko gero, yra: 

— laikoženklis — Austėjos stotis — Tauro žv.; 

— erdvėženklis (integralus lokapalas) — keturios arba šešios pa- 
saulio dalys (simbolizuojančios individo pasaulėvaizdį); 

— padėjėjas; 

— pirminis elementas (karvė — žemė; plg. sen. indų dhenu - 
karvė, žemė 178, 308; kin. di — jautis, žemė); 

— mediatorius; 

— auka; 

— dievybė (ateities lėmimas). 


marių pana" - A. J. Greimas mano, kad Marių pana - jūrų kume- 
lė, nes Siaurys vėjas pataria užsėsti ant jos „kaip ant arklio“ 48, 137. Tai 
tik užsėdimo būdas, kuris nurodo Juozapo vietą kosmo sandaroje: 
mergės rankos ir kojos - 4 pasaulio šalys, jaunikaitis - pasaulio centras, 
mergės kasos — pasaulio viršus ir apačia. Kumele ji negali būti dėl 
paprastos priežasties: jos brolis - bulius, trys seserys — karvės. Dan- 
gaus skliaute Vandenis (karalaitis, plaukiojantis akruotu) šliejasi prie 
Pegaso (žirgo), todėl karaliaus sąsajos su buliumi (Tauru), astronomi- 
niu požiūriu tekste būtų nepateisinamos. Ritualo kūrėjai tai puikiai 
suvokia, tad Venerai artėjant į Vandenio stotį, bulius laikinai 
paverčiamas drigantu. 


4. Lokapalų funkcijos 

namo pusėje! - šio reiškinio pėdsakų esame aptikę Pušalote, 
Pasvalio r. Ę 

vyšnios šakutė“ — pateikėja Genovaitė Našlėnaitė-Zebrauskienė, 
d. Petro, g. 1934 m., Skabeikių k., Taujėnų vlsč., Ukmergės aps. Užr. 
G. Žiemys, 1994 m. 

žemelė? — pateikėja Emilija Žiemytė (1913-2000 m.), d. Justino, 
g. Salos k., Salako vlsč., Zarasų aps. Užr. G. Žiemys, 1970 m. 


5. Be šuns baugu... 


krikščioniškuoju papročiu?! — švenčiant 2011-ųjų Rasos šventę, 
per Valstybinį radiją vienas laidos svečias ėmė priekaištauti katalikų 
kunigams, kad jie vangiai prisideda prie Joninių šventimo, todėl šventė 
dar mažai krikščioniška. Matyt, greitu laiku būsime liudininkai, kaip 
Bažnyčia nusavina ir Rasos šventę. 
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žirgas? — pasaulio atkūrimo ritualuose, be gaidžio ar šuns, gali 
būti aukojamas ir žirgas. Anot Alfonso Našlėno (g. 1933 m.), kai pa- 
ruoštos medžiagos —- negesytos kalkės, kad būtų stipri medžiaga, reikia 
įvesti gyvą (kuo gražiausią, kad nebūtų ligotas) arklį. Ptk. Genovaitė 
Našlėnaitė-Zebrauskienė, g. 1934 m., Skabeikių k. Ukmergės r., dabar 
gyvenanti Kaune (Alfonsas Našlėnas — jos brolis). Užr. G. Ziemys, 
2004 m. 


6. Kryžiaus kosmologija 


aži?? — Jaštų 19 giesmėje aprašoma kova dėl karališkojo nimbo 
(Chvarno) - dieviškojo švytėjimo. Iš pradžių dėl jo kaunasi ugnis — 
Atar ir drakonas —- Aži Dachaka. Chvarno nusileidžia į Vorukašo 
dugną. O jam iš paskos neria puikusis Apam Napat (geroji vandens 
dievybė). Netikša turanietis Frangrasijan, nusimetęs drabužį, bando, 
tris kartus panėręs, pagriebti Chvarno, bet jam nepasiseka, todėl jis 
piktai burnoja ir kiekvienąsyk (po nesėkmės) priduria po keiksmą: 
„Ite ite, jatna, achmai, avate ita jatna achmai, avoja ita jatna achmai 
[prasmė neatskleista]“ p. 270 [Bpazunckuū H. C., „Hnoie knuou Agecmoi“ 
„Hcmopua eceMupHou Aumepamypoi:B 9 T.,T.1, 1983.) 

elementai** — šį teiginį reikėtų patikslinti. Ugnis ir vanduo bet 
kokiu atveju simbolizuoja pasaulio vertikaliąją ašį — nesvarbu, ar 
kosmo centre stovėtų žmogus (plg. ryt. slavų našlės sūnų su 
paauksuotom ligi alkūnių rankom ir pasidabruotom ligi kelių kojom 
RAK 96), ar kryžkelėje (keturių kelių centre) augtų beržas, iš kurio 
bėga kraujas arba pienas, ar šuoliuotų iškėlęs kardą raitelis, O jį 
lydėtų šuo ir kt. 

trikojis staliukas" — reta proga akies krašteliu pažvelgti, kaip 7 da- 
lių kosmas modeliuojamas realiame Antikos gyvenime. Aslos vidury- 
je (!) stovi lova, kurią užima garbingi svečiai (keturios pasaulio šalys ir 
centras). Salia lovos trikojis staliukas, po kurio trečiąja koja pabruka- 
ma šukė, kad jis neklibėtų (trijų aukštų vertikalioji ašis; „šlubuojanti“ 
koja — Žemutinis pasaulis, kurio visi šeimininkai iš prigimties šlubiai: 
nuo kipšo iki Hefaisto); trijų rūšių patiekalai: užkanda, karšti valgiai, 
saldūs vaisiai ir kt. 

Naso*“ — (Publijus Ovidijus Nazonas) (43 m. pr. Kr. - 18 m.) -— 
romėnų rašytojas, šalia kitų veikalų sukūręs poemą „Metamorfozės“, 
kurioje surinkta daugiau nei 200 pasakojimų apie pasivertimus. 

mirtis“ — žinią pateikė Valė Vinclovaitė-Zebrauskienė, g. 1974, 
Neveronių k. Svenčionių r. Kai tėvas antrą sykį vedė pamotę, jie Ba- 
gaslaviškyje abipus verandos pasodino dvi rožinės spalvos hortenzijas 
(sin. jaunystės medelis, gyvenimas, žmogaus gyvenimas). Po tėvo mirties 
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žiemą, jo sodintas krūmas pavasarį jau nepražydo. Užr. Ginas Žiemys, 
Vepriai, 2011 m. 


II. SCENKSČIO ŽMOSUS 


Jūrų vilkas?“ — „vilkų“ sąrašą pratęsia žemės ir marių vilkai. Anot 
G. Našlėnaitės-Zebrauskienės, pievose auga tokia žolė — žemės vil- 
kas. Kad nesiplėstų ir nekenktų kitiems augalams, ją reikia apkasti 
grioveliu ir supilti ant jos nedidelį kapčių 140, 196; marių vilkas — 
didžiausia marių žuvis, nuo kurios svorio ima trūkinėti valksnės tinklai 
JBT VIII 341. 

pavidalą? - kur kas realiau įžiūrėti vilko ir Saulės ryšį. Apolonas 
ne tik „vilkinis“, bet ir Saulės dievas. 


II. VECIO NUOTAKA 
1. Nusileidimas į apačią 


metų“? — molio lentelės, ant kurių aprašyta Inanos kelionė į 
mirusiųjų šalį, datuojamos 1750 m. pr. Kr. (Samuel Noah Kramer, 
Mytologie starovėku, Praha, 1977, p. 92). 

Artūras Šuliokas*'- rodos, apie 1979 metus, pačioje jaunystėje, 
likimas suvedė su Artūru Šulioku (g. 1956-03-09). Jis buvo baigęs 
Žemės ūkio akademiją ir atėjo dirbti į Hidrologijos laboratoriją. 
Suartino panašūs pomėgiai — senojo kalendoriaus rekonstrukcijos 
idėja — bendra „dingusio pasaulio“ vizija. Turėjo auksines rankas, 
žavėjo nesavanaudiškumu ir dora. Artūro etnokultūrinė veikla buvo 
nepaprastai plati. Jo atsidavimas etnologijai - begalinis. Vienas, arba 
su „Skrajojančiu draugų būriu“, jis daugino A. J. Greimo, P. Dun- 
dulienės, M. Gimbutienės ir kt. autorių foliantus (reikėjo slaptai nuo 
represinių struktūrų juos atšviesti ir įrišti); restauravo jau sunykusius 
baltiškojo meno leidinius; studijų reikalais nuvažiavęs į didžiuosius 
sąjungos miestus, iš knygynų tempė retesnių knygų ryšulius; ieškojo 
senų latvių dainų, kuriose atsispindėtų senieji simboliai; vertė jas į 
lietuvių kalbą; iš latvių X-XI amžių įkapių perkėlė ir atkūrė tikslius 
grafinius ugnies kryžių (ugunskrusts) vaizdinius; tvarkė piliakalnius ir 
kt. istorines vietas; dalyvavo archeologiniuose kasinėjimuose. Išmoko 
konstruoti senąsias kankles ir pagamino ne vieną jų dešimtį. 
Norėdamas atgaivinti Labanoro dūdą (nes neturėjo gyvo pavyzdžio), 
aptiko ją kažkurio muziejaus fonduose, nukopijavo ir padarė identišką. 
Mažytėje (3—4 kv. m) virtuvėlėje išdrožė, išskaptavo, sunarstė ne 
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vieną dešimtį dudelių, kanklių, dūdmaišių. Iš žalvario kalė seges, 
antkaklius, apyrankes (kurios buvo likusios tik senuose leidiniuose ar 
kaip reti muziejų eksponatai) ir jomis puošė tautinius drabužius, 
skirtus Rasai ir kt. šventėms. Vėrė iš šiaudelių sodus ir mokė kitus 
juos suverti. Deja, jaunystė pralėkė... Jis vedė ir kaip paukštis išskrido 
savo lizdą sukti kitur, bet Artūro duota pamoka, kad gyvenimas skir- 
tas ne laikui švaistyti, tebešviečia akyse. 

mergų mamulytė*? — plg. ignaliniečių priežodį: „Mergų mama 
nemirus: nebus vienos, bus kita (Ignalinos r., 1968)“ 82, 117. 


2. Mergės šalis 


gilius vandenis? — dar kartą susiduriame su ilgų (nepjaustytų) 
nagų paskirtimi. Kūtvėla upę, kaip gyvųjų ir mirusiųjų takoskyrą, 
pajėgia įveikti tik vargais negalais, „pasistiebdamas ant ilgų nagų“ 
SPE 141. 

mmarti“* — jaunųjų negali pasitikti viena motina (O. Kazlauskienė 
buvo likusi viena - našlė, kai jos sūnus Juozas vedė, ir marčios mama 
buvo našlė. Tai, anot O. Kazlauskienės, našlės negali pasitikti jaunųjų, 
nes ir jaunoji liks našlė). Turi pasitikti pora. Ptk. Ona Kazlauskienė, 
g. 1905 m., Pušaloto mstl. Pasvalio r. Užr. Ginas Žiemys, 1984-09-17. 


3. Didžioji dvikova 
anapilio“? - pomirtinio pasaulio vieta ant aukšto ir stataus kal- 
no — Anafielas, kurį mini Teodoras Narbutas savo veikale Lietuvių 
mitologija (1835 m.). 
vilos“? — etinių slavų vilos atitinka rusų rusalijas (undines). Anot 
slovakų tikėjimų, vilos — vėlės nuotakų, kurios mirė per sužadėtuves. 
Lenkai vilomis laiko gražių merginų vėles, kurioms už nuodėmes 
lemta amžiams klajoti tarp dangaus ir žemės. 
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ŽODYNĖLIS 


auda — giesmė, daina LKŽ I 456. 

batmanas - svorio matas, įvairiose Kaukazo vietose lygus nuo 12iki 20 fun- 
tų, apie 5-8 kg. 

burka (tiurkų k.) - berankovis velto milo arba veltinis apsiaustas, vilkėtas 
Kaukazo tautų, turkų, totorių. 

daba - prigimtis, būdas, paprotys LKŽ II 199. 

devas - kipšas, piktoji dvasia, pabaisa; išprotėjęs, apsėstasis. 

endivija (lot.) — salotinė trūkažolė (Cichorium endivia), auginama 
vaistams ir maistui beveik visame pasaulyje; astrinių šeimos vienmetis arba 
dvimetis augalas. 

forumas (lot.) - svarbiausioji sen. Romos aikštė — politinio, prekybinio 
ir visuomeninio gyvenimo centras. 

garbaša — ragana, burtininkė, Baba Jaga HUC 346. 

kadžis - gruzinų mitikoje atstumiančios išvaizdos būtybė, kuri gyvena 
miškuose ir ant nepasiekiamų uolų; kenkia žmonėms, mirtinai juos sumuša 
arba išveda iš proto; kelia audras, skandina laivus, laisvai persikelia vandens 
paviršiumi; apsireiškia įvairiais pavidalais ir paslaptingai dingsta; paverčia 
dieną naktimi, o naktį diena ir kt. MHM I 607. 

kibitka - dengtas vienkinkis keturratis vežimas arba rogės aukštu ir 
plačiu priekiu; naudota XIX a.-XX a. pradžioje. 

lezginka — lezginų liaudies greito tempo šokis, šoka dažniausiai vieni 
vyrai su durklais. 

makara — plg. sen. indų makara - delfinas, krokodilas, jūrų pabaisa 
makara 178, 488. 

malikas (arab. malik) — karalius. 

morai - neštuvai, kuriais nešamas karstas į kapus LKŽ VIII 350. 

nartai -čečėnų-ingušų epo herojai, dažniauvaizduojami kaip klastingi smur- 
tautojai, užpuldinėjantys ir engiantys taikius ir nekaltus žmones MHM II 200. 

niekočia — geldelė grūdams supilti LKŽ VIII 785. 

piemenė — „E, kas bus toji merga, Ku[ri] iš piemenės išaugū“, — visa 
gerkle šaukia rumšiškiečių piemenėlis, pliekdamas botagu karvutę, netyčia 
užklydusią į rugius (Antanas Bielinis, 1995 m.). 

sanskara (vns.) - sen. indų namų apeigos 183, 308. 

sarmakas - čečėnų-ingušų mitikoje - drakonas, saugantis vandens šaltinį, 
leidžiantis iš jo pasisemti mainais už mergelę. 

seja, sejulė — sesuo. 

uolektis — ilgio matas, lygus atstumui nuo alkūnės iki pirštų galų; 66-71 
cm LKŽ XVII 489. 
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RITOS ŽODYNĖLIS 


ardas — visuomenės grupė, klodas, statuso atitikmuo (plg. „Vals- 
tiečių yra trys ardai — ūkininkai, įnamiai ir bernai“ LKŽ I 292). 

astrotipas — folkloro figūra, kuri turi konkretų analogą dangaus 
skliaute, arba atvirkščiai, žvaigždynas, kuris turi savo atitikmenį 
folklore; Austėjos stotis. 

aša — kalendorinis 8 metų ciklas; vienas seniausiųjų graikų 
astronominių ciklų (2 922 dienos, 96 mėnesiai ir 3 padidintieji 
mėnesiai). Jo kūrėju laikomas Kleostratas iš Tenedo. A. atitikmenys: 
gr. enneadė, enneeteria LE VII 885-886, oktaeterida 177, 50; Austėjos 
ciklas (AC). 

atritavimas — pasaulio atkūrimas. 

austės — (vnsk. austė) — stebuklinės pasakos, kurioms būdinga 
aiškiai išreikšta laiko ir erdvės struktūra. Laikas siejamas su 8 metų 
ciklu, kurį graikai vadino keliais skirtingais vardais: enneade, enneeteria, 
oktaeterida ir pagal jį vedė savo kalendorių. Austėse laiko struktūrą 
simbolizuoja herojų (veikėjų) pentados, slepiančios konkrečius 
žvaigždynus (vadinamuosius Austėjos dvarus, stotis, rūmus, nakvynės 
namus ir t. t.). Dvarų skaičių nulemia sinodinis Veneros periodas — 
584 dienos. Dar babiloniečių astronomai įrodė, kad praslinkus 8 me- 
tams, Venera (Austėja) grįžta į tą patį žvaigždyną (dvarą), o Mėnulis 
apie Zemę apskrieja 99 kartus: 5x584=8x365 =99x29,5=2920 dienų. 
Pavyzdžiui, Karvutės kartos („Vienaakė“ AT 511) dvarus simbolizuoja: 
mergelė (Mergelės žv.), karvutė (Tauro žv.), bernaitis (Saulio Žv.), 
ragana (Hidros Žv.) ir žirgas (Pegaso žv.). Kitas svarbus — erdvės — 
parametras susijęs su 7 dalių pasaulėvaizdžiu, kurį formuoja /okapalai. 

Austėja — Venera. 
„ Austėjos dvaras — taip pat stotis, rūmai, nakvynės namai. 
Žvaigždynas, kurio fone fiksuojamas Veneros patekėjimas ar 
nusileidimas (ar kita regimojo judėjimo fazė). 

ava — ženklas, simbolis, hieroglifas, figūra, sema, astrotipas. 

aversas — Austėjos stočių išsirikiavimo tvarka, atitinkanti „Kinų 
sąrašo“ tvarką: Mergė, Tauras, Saulys, Hidra, Pegasas (karvutės karta); 
A. antonimas - reversas. 

dichotomija — mergos ir berno - jėlės ir vedžio - šakos; mergelės 
ir jaunio — dviejų lygiaverčių ritualo (simfoninio orkestro) dalyvių, 
atliekančių dvi skirtingas partijas, atspindys; esminis ritualui 
priklausančių ausčių, vestuvinių dainų, apeigų etc. bruožas. 
„ druvis - žynys - ZŽiemių žv. garbintojas (plg. sen. indų dhruva — 
Šiaurinė žv. 178, 309; prūsų druwit — tikėti, viltis 13 II 77; druwis — 
tikėjimas PKP 119; etnologo Stasio Daunio pasiūlytas terminas). 
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dvaila — dvigubas (8+8 metų) ciklas. 

dvilezgės ašos - taip pat dviskiautės ašos, dviašės arba dviskiltės 
austės; dvaila; dviguba (8+8 metų) aša. 

emadionas — atstumas tarp dviejų Austėjos dvarų; 584 d.; viena 
penktoji ašos. Laikotarpis tarp dviejų vienodų Veneros regimojo 
judėjimo fazių (patekėjimo, nusileidimo, rytų arba vakarų elongacijos 
ir kt.). Austėse: mergelė rankomis apsivijusi karvutės kaklą; sėdinti 
ant juodo jaučio ir bėganti iš pilies; prašanti parvaryti jai priklausančias 
penkias marių karves; plaukianti per Dardanelų sąsiaurį ant balto 
tarsi sniegas jaučio (Dzeuso) kukšteros - Mergelės ir Tauro emadionas 
ir pan. 

funkcinė koherencija — kai vienas astrotipas pasisavina (arba 
jam priskiriamos) kito greta stovinčio astrotipo funkcijas, tokį reiškinį 
vadiname funkciniu sankabumu. Pavyzdžiui, ragana papila du saikus 
aguonų ir du saikus pelenų, o vietoj įprastų atskrendančių pagalbon 
balandžių, ateina karvutė, papučia ir atskiria aguonas nuo pelenų 
LSŽ 65. Šiuo atveju vienam astrotipui (karvutei) atitenka greta stovinčio 
astrotipo (balandžio) funkcijos. Tauro ir Balandžio žv. priklauso tam 
pačiam 5A-6h sektoriui ir yra ekvivalentiniai dydžiai (juos suartina 
bemaž vienoda rektascensija), todėl gali būti realūs ir tarp jų vykstantys 
funkciniai mainai. 

jėlės ciklas — nuotakos ciklas, kuris prasideda Mergelės Žv. 
hieroglifu: Mergelė, Tauras, Saulys, Hidra, Pegasas (Karvutės karta). 

karta, generacija — tam tikram laikotarpiui būdinga hieroglifų 
sistema, susijusi su pasaulio atkūrimo ritualu. Generacijos trukmę 
apsprendžia Austėjos dvarų kaita (precesijos dydis), astronominių 
stebėjimų tikslumas, senųjų žvaigždynų ribos ir kt. 

Ausčių pluoštas, reprezentuojantis vieną homogeninį Austėjos 
ciklo kultūros sluoksnį (kurį ženklina tie patys simboliai arba tų 
simbolių dauguma, arba kiti veiksniai, bylojantys apie šių ausčių 
homogeniškumą) ir turįs savo sutartinį pavadinimą (pvz. Vūrlės kartos 
austės; trumpiau: Varlės karta). Sin. astronominis sluoksnis. 
Archeologijoje ar istorijoje kartą arba generaciją atitiktų kultūros 
sluoksnis. 

karvutės karta — ausčių pluoštas, kuriame veikia vienos apibrėžtos 
rūšies simboliai: mergelė, karvutė, jaunikaitis, ragana, žirgas. Zenklų 
(o ne siužetų ar motyvų) adekvatumas parodytų, kad minėtieji tekstai 
sukurti vienu metu ir leidžia juos priskirti vienai kartai arba generacijai. 
Šią kartą nuolat lydi karvutės įvaizdis, todėl ji gali būti pavadinta 
Karvutės vardu. 
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koherencija — taip pat astrosąveika; atskiras (mergelės ar karvutės, 
ar jaunikaičio, ar raganos, ar žirgo) simbolis nėra informatyvus, t. y. 
jis dar nėra astrotipas. Simbolio astrotipiškumą arba neastrotipiškumą 
parodo tik kelių greta stovinčių simbolių tarpusavio sąveika 
(koherencija < lot. cohaerentia - sankabumas, sąryšis). Ji nustato, ar 
ženklų pobūdis ir jų išsidėstymo tvarka atitinka realų Austėjos stočių 
pobūdį ir jų išsidėstymo tvarką: Mergelė, Tauras, Saulys, Hidra, 
Pegasas. 

kosmas - (gr. kosmos — puošmena, tvarka, visata), kosminis, 
(su)kosminti (vietoj kosmosas, kosmosinis, kosmizuoti). 


lokapalas - taip pat ašapalas, dikpalas (skr.) - pasaulio saugotojas, 
t. y. dievybė, pasaulio šalies valdytojas indų mitologijoje. Iš pradžių 
veikia keturi lokapalai: Indra valdo Rytus, Jama — Pietus, Varūna — 
Vakarus, o Kubera — Siaurę. Vėliau jų skaičius išauga iki aštuonių. 
Siaurės rytus pradeda globoti Soma, pietryčius - Surja, pietvakarius — 
Agnis ir šiaurės vakarus — Vajus MHM II 67. Pasaulio šalių sargai — 
bendra indoeuropiečių nuosavybė. Išlikę ir baltų mitologijoje. Pa- 
vyzdžiui, vestuvinėje dainoje „Ar aš tau, sese, nesakiau“ (V 934) mi- 
nimi keturi karaliai (berneliai) ir jų aštuoni tarnaičiai LLD V 379-380. 

Austėse lokapalo vaidmenį atlieka: antropomorfinė būtybė, 
paukštis, laukinis ar naminis gyvūnas, vėjas, Mėnulis, Saulė, Žvaigždė, 
augalas ir kt. 

partneris — jėlė arba vedys; antrasis vedybinės poros narys; 
paprastai slenksčio žmogus, liminalas. 

precesija — ekvinokcijų ankstėjimas; pavasario lygiadienio taško 
persikėlimas dėl lėto Žemės ašies sukimosi erdvėje, dėl kurio Saulė 
regimajame judėjime kasmet į tą tašką sugrįžta šiek tiek anksčiau nei 
ji baigia visą apsisukimą ekliptikoje (lot. praecessio - ėjimas priekyje). 

rekežis, sodas — pasaulio modelio erdvė, susidedanti iš septynių 
koordinačių: viršaus, centro, apačios, šiaurės, rytų, pietų, vakarų, kurią 
simbolizuoja vestuvinio rekežio (sodo) pavidalas 120, 199; septynių 
dalių pasaulio modelis. 

rektascensija — kampas tarp plokštumos pusskritulio, einančio 
per šviesulį (dangaus kūną), ir plokštumos pusskritulio, einančio iš 
visatos poliaus per pusiaujuje esantį pavasario ekvinokcijos tašką (lot. 
rectus — tiesus, status + ascensio — užkopimas). 

rikis — rikiuojantis sakralių veiksmų eiliškumą (tvarką) ritualo 
metu; ritualo žinovas ir „tvarkdarys“. 

rita — visuotinai priimta tvarka; šventasis įstatymas; sakralių 
veiksmų eiliškumas (tvarka) atkuriant ryšį su dievais; ritualas pačia 
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bendriausia prasme (plg. sen. indų r'ta — teisingas, taisyklingas, 
garbinamas, pašvęstas; tiesa, teisybė, tvarka, teisė, aukojimas, (blogų ir 
gerų) poelgių pasekmė) 178, 135. 

ritologija — ritualo atlikimo būdų ir priemonių visuma; mokslas 
apie ritualą. 

reversas — Austėjos stočių išsirikiavimo tvarka atvirkščia „Kinų 
sąrašo“ tvarkai: Mergelė, Vandenis, Hidra, Šaulys, Tauras (Varlės karta); 
reverso antonimas — aversas. 

satelema — dviejų vienas prie kito prisišliejusių žvaigždynų ryšys 
dangaus skliaute ir juos atitinkančių ftolkoženklų sąveika. Pavyzdžiui, 
ragana papjauna J uozapą, O jo plaučius ir kepenis, išmestus į vandenį, 
pasigrobia „didelis vėžys“ LSŽ 51. Ir analogiškas motyvas — graikų 
mitologijoje: Heraklis kaunasi su Lernos hidra, o jai į pagalbą atropoja 
„milžiniškas vėžys“ 105 I 130. Įtariama šios satelemos priežastis — 
Hidros (Raganos) ir Vėžio žvaigždynų kaimynystė. Kitu atveju 
matome, kaip slibinas pakinkomas į Žagrę ir su juo ariama RAK 181, 
arba iš žalčio, jam kirtus lazda, padaromi arklys ir kumelė VKA 40, 
arba gyvatė Zaliaga guli aprietusi Žirgų kaimenę OKP 68. Įtariamą 
slibino (žalčio, gyvatės) ir žirgo satelemą dangaus skliaute atkartoja 
Vandenio ir Pegaso žvaigždynai ir t. t. 

sąvarta — vertimasis, mainymasis, dviejų laiko ar gyvenimo 
tarpsnių sandūra; vieta, riba, kur vienas tarpsnis baigiasi ir prasideda 
kitas; vieno ardo keitimas kitu: mergos luomo mainymasis į moters 
luomą (vestuvių sąvarta); vieno 8 metų ciklo pabaiga, naujojo 8 metų 
ciklo pradžia (ciklo sąvarta) ir pan. 

vedžio ciklas — ciklas, kuris prasideda jaunikaičio — Šaulio žv. 
hieroglifu: Saulys, Hidra, Pegasas, Mergelė, Tauras (Karvutės karta). 

žironužis — žvaigždynas, taip pat vogulys, žvaigždžių telkinys. 
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ŠALTINIAI 


ABM - Burtininkas Musa. Abchazų pasakos, iš rusų k. vertė J. Barcienė, 
Vilnius, 1990. 
ASK - Surūdijęs kardas. Azerbaidžaniečių pasakos, iš rusų k. vertė St. Bud- 
rytė, Vilnius, 1972. 
ASR - Stebuklingas ragas. Anglų pasakos, iš anglų k. vertė G. Kirvaitis 
ir D. Sauka, Vilnius, 1987. 
ASS - Septynios stimos. Austrų pasakos, iš vokiečių k. vertė D. Urbas 
11 E. Zambacevičiūtė, Vilnius, 1988. 
AUŽ - Ugnies žirgas. Armėnų pasakos, iš armėnų k. vertė R. Janauskaitė, 
Vilnius, 1971. 
BIK - Iš kur atsirado naktis. Brazilų pasakos ir legendos, Vilnius, 1964. 
BGG - Girių giesmininkas. Brazilų legendos ir pasakos, iš portugalų k. 
vertė A. Zdanavičius, Vilnius, 1977. 
BGP - Gražiausios brolių Grimų pasakos, iš vokiečių k. vertė J. Balčikonis, 
Kaunas, 1997. 
BLP - Lietuviškos pasakos, surinko dr. J. Basanavičius, Shenandoah, Pa., 
1898-1902, t. 1-2. 
T. 1. 1898. 192 p. 
T. 2. 1902. 263 p. 
BLPĮ - Lietuviškos pasakos yvairios, surinko dr. J. Basanavičius, Chicago, 
III., 1903-1905, d. 14. 
D. 1. 1903. XXII, 280 p. 
D. 2. 1904. 335 p. 
D. 3. 1904. 333, V p. 
D. 4. 1905. XXII, 299 p. 
BLS - Lietuvių liaudies sakmės, t. 1, parengė J. Balys, Kaunas, 1940). 
BPL - Lietuviškos pasakos, sudarė dr. J. Balys. 2 leid., Chicago, 1951. 
BRŠ — Baltų religijos ir mitologijos šaltiniai, sudarė N. Vėlius, 4 t.,Vilnius, 
1996-2005. 
BVS - Vėtros sūnus. Antano Baranausko pasakos, surinktos rytų Lietuvoje, 
kn. 1, parengė K. Aleksynas, Panevėžys, 1999. 
BUL - Balys J., Užburti lobiai. Lietuvių liaudies sakmės, London, 1958. 
DLP - Lietuvių liaudies pasakos su dainuojamaisiais intarpais, surinko ir 
parengė J. Dovydaitis, Vilnius, 1957, 1987, d. 1-2. 
D. 1. 1957. 349 p. 
D. 2. 1987. 519 p. 
DPM - [Daukantas S.] Pasakos Massiu suraszitas 1835 metuose apigardosi 
Kretiu, Palongos, Gundenės. - Lietuvių tauta, 1932, kn. 4, sąs. 3. 
DSP - Pasakos, sakmės, oracijos, surinko M. Davainis-Silvestraitis, paruošė 
B. Kerbelytė ir K. Viščinis, Vilnius, 1973. 
DZP - Zemaičių pasakos, užrašė S. Daukantas, Vilnius, 1985. 
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ELP - Senovinės estų liaudies pasakos, surinko ir paruošė F Kreicvaldas; 
vertė E. Astramskas, Vilnius, 1957. 

EVŠ - Vandenų šalis. Estų pasakos, iš estų k. vertė E. Astramskas, Vilnius, 
1981. 

FŽ - Frazeologijos žodynas, rengė I. Ermanytė, O. Kažukauskaitė, J. Pau- 
lauskas ir kt., Vilnius, 2001. 

GDB - Devyni broliai. Gruzinų pasakos, iš rusų k. vertė V. Martišius, 
Vilnius, 1976. 

GLP - Gruzinų liaudies pasakos, vertė V. Stravinskas, Vilnius, 1956. 

IDL - Deivės Lakšmės akmuo. Indų pasakos, iš anglų k. vertė B. Sabonienė, 
V. Čepliejus ir R. Kryževičiūtė, Vilnius, 1989. 

II. - Homeras, Iliada, vertė J. Ralys ir kt., Vilnius, 1962. 

JBT - J. Basanavičiaus tautosakos biblioteka, surinko J. Basanavičius; 
parengė K. Aleksynas; pratarmę parašė L. Sauka, K. Aleksynas, Vilnius, 1993, 
1995, 1997, 1998. 

T. 1. Lietuviškos pasakos įvairios. Kn. 1, įvadą parašė L. Sauka, 1993. 
T. 2: Lietuviškos pasakos įvairios. Kn. 2, įvadą parašė L. Sauka, 1995. 
T. 3: Lietuviškos pasakos įvairios. Kn. 3, įvadą parašė L. Sauka, 1997. 
T. 4: Lietuviškos pasakos įvairios. Kn. 4, įvadą parašė L. Sauka, 1998. 

JGA - Gyvatės akys. Japonų pasakos, iš rusų k. vertė D. Venclovaitė, 
Vilnius, 1968. 

KGM - Gražuolė Miržana. Kazachų pasakos, iš rusų k. vertė E. Karaliūtė, 
Vilnius, 1987. 

KKT - Karališkasis tigras. Kampučijos pasakos, iš rusų k. vertė D. Mont- 
vilienė, Vilnius, 1989. 

KLA - Laimės akmuo. Karakalpakų pasakos, iš rusų k. vertė S. Bulkienė, 
Vilnius, 1973. 

KP - Karelų pasakos, vertė St. Skrodenis, Vilnius, 1970. 

KTJ - Trys juodasparmnės gulbės. Kirgizų liaudies pasakos, vertė A. Šlikaitė, 
Vilnius, 1965. 

LD - Latwju Dainas. Kr. Barona kopojum3, IV febjums, 2 leidimas, Riga, 
1922. 

LDŽ - Deimanto žirgas. Latvių pasakos, vertė V. Martišius, 2 leid., Vilnius, 
1979. 

LE - Lietuviškoji enciklopedija, Kaunas, 1931-1944. 
T. 7. Drugiai-Fazmos, 1939. 

LGK - Gulbė karaliaus pati. Lietuvių liaudies pasakos, sudarė A. Liobytė, 
3 leid., Vilnius, 1980. 

LGV - Gyvasis vanduo. Lietuvių liaudies stebuklinės pasakos, sudarė ir 
pabaigos žodį parašė B. Kerbelytė, Vilnius, 1989. 

LK - Lietuvių kalendorinės šventės, sudarė J. Balys, Vilnius, 1993. 

LKŽ - Lietuvių kalbos žodynas, Vilnius, 1941-2002, t. 1-20. 

LLD - Lietuvių liaudies dainynas, Vilnius, 1983, 1988, 1989, 1994, 
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T. 2. Vestuvinės dainos, [kn.| 1. Piršlybų dainos, parengė B. Kazlauskienė; 
melodijas parengė Z. Puteikienė, 1983. 

T. 4. Vestuvinės dainos, [kn.| 2. Sutartuvių ir jaunojo išleistuvių dainos, 
parengė B. Kazlauskienė, B. Stundžienė; melodijas parengė Z. Putei- 
kienė, 1988. 

T. 5. Vestuvinės dainos, [kn.] 3. Mergvakario ir jaunojo sutiktuvių dainos, 
parengė B. Kazlauskienė; melodijas parengė Z. Puteikienė, Z. Ramoš- 
kaitė, 1989. 

T. 8. Vestuvinės dainos, [kn.| 4. Jaunosios ieškojimo ir išvažiavimo į 
jungtuves dainos, parengė B. Kazlauskienė; melodijas parengė Z. Ra- 
moškaitė, 1994. 

LMD - Lietuvių mokslo draugijos rankraščiai, esantys Lietuvos mokslų 
akademijos Lietuvių kalbos ir literatūros institute. 

LNV - Aė velnio nebijau. Lietuvių liaudies pasakos, paruošė A. Liobytė, 
2 leid., Vilnius, 1988. 

LPB - Lietuviškos pasakos, iš J. Basanavičiaus rinkinių vaikams paruošė 
J. Stukas, 2 pap. leid., Vilnius, 1977. 

LPK - Balys J., Lietuvių pasakojamosios tautosakos motyvų katalogas, 
Tautosakos darbai, t. 2, 1936. 

LPKK - Lietuvių pasakojamosios tautosakos katalogo kartoteka, esanti 
Lietuvos mokslų akademijos Lietuvių kalbos ir literatūros institute, katalogo 
rengėja B. Kerbelytė. 

LRS - Lietuvių rašytojų surinktos pasakos ir sakmės, parengė B. Kerbelytė, 
Vilnius, 1981. 

LSZ - Stebuklingas žodis. Lietuvių liaudies pasakos, parengė, įvadą parašė 
K. Aleksynas, Kaunas, 1985. 

LŠS - Šiaurės Lietuvos sakmės ir pasakos, surinko J. Trumpulis, P. Narvydas, 
J. Stonevičius ir kt., parengė N. Vėlius ir K. Aleksynas, Vilnius, 1985. 

LT - Lietuvių tautosaka, penki tomai, Vilnius, 1962-1968. 

T. 3. Pasakos, medžiagą paruošė L. Sauka, A. Seselskytė, 1965. 

T. 4. Pasakos. Sakmės. Pasakojimai. Oracijos, medžiagą paruošė 
L. Sauka, A. Seselskytė, N. Vėlius, K. Viščinis, 1967. 

T. 5. Smulkioji tautosaka. Zaidimai ir šokiai, medžiagą paruošė 
K. Grigas, 1968. 

LTR - Lietuvos mokslų akademijos Lietuvių kalbos ir literatūros instituto 
Lietuvių tautosakos rankraštynas. 

LTZ - Teisingas zuikis. Lenkų pasakos, Vilnius, 1981. 

LUK - Užburta karalystė. Lietuvių liaudies pasakos, Vilnius, 1957. 

MP - Moldavų pasakos, vertė V. Martišius, Vilnius, 1972. 

MPA - Mongolų pasakos, vertė A. Mickienė, Vilnius, 1970. 

MŠŠ - Šešiasdešimt šešios makedoniečių pasakos, vertė A. Zdanavičius, 
Vilnius, 1992. 

NDL - Dwlika laukinių gulbinų. Norvegų pasakos, vertė A. Paraščiakas, 
2 leid., Vilnius, 1985. 
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Od. - Homeras, Odisėja, vertė J. Ralys, Vilnius, 1964. 

OKP - Kaip pelė marčios ieškojo. Osetinų pasakos, vertė D. Krištopaitė, 
2 leid., Vilnius, 1986. 

PKP - Mažiulis V., Prūsų kalbos paminklai, [T] 2, Vilnius, 1981. 

RAK - Auksinis kalnas. Rusų pasakos, vertė K. Boruta, J. Stukas, D. Ur- 
bas, Vilnius, 1973. 

RZ - Religijotyros žodynas, sudarė N. Vėlius, V. Ališauskas ir kt., Vilnius, 
1991. 

SBP - Balanų pilis. Sorbų pasakos, surinko Pavolas Nedas, vertė St. Skro- 
denis, Vilnius, 1992. 

SST - Stiklo tiltas. Slovėnų pasakos, iš slovėnų k. vertė St. Sabonis, Vilnius, 
1972. 

SŠL- Šiaurės Lietuvos pasakos, surinko M. Slančiauskas; parengė N. Vėlius 
ir A. Seselskytė, Vilnius, 1974. 

SSS —- Siaurės Lietuvos sakmės ir anekdotai, surinko M. Slančiauskas, 
parengė N. Vėlius ir A. Seselskytė, Vilnius, 1975. 

SZD - Zaczarowany dzban. Bašnie szwedzkie, wybral i postowiem opatrzyl 
R. Stiller; przetozyta A. Cienkowska, Poznan, 1983. 

ŠKF — Kalvis ir fėjos. Škotų pasakos, 2 pap. leid., Vilnius, 1992. 

ŠPE - Piemenukas ir elfų karalius. Švedų pasakos, vertė E. Stravinskienė, 
2 leid., Vilnius, 1988. 

TČS — Čabano sūnus. Turkmėnų pasakos, iš rusų k. vertė St. Budrytė, 
Vilnius, 1982. 

TKA - Kantrybės akmuo. Turkų pasakos, iš rusų k. vertė P. Velička, Vilnius, 
1986. 

TP - Tuvių pasakos, iš rusų k. vertė G. Ramanauskienė, Vilnius, 1975. 

ULP - Uzbekų liaudies pasakos, vertė A. Liobytė, Vilnius, 1954. 

UNN - Neregėta negirdėta. Ukrainiečių pasakos, iš rusų k. vertė J. Kardelytė, 
Vilnius, 1978. 

VAZ - Kaip atsirado žemė. Lietuvių etiologinės sakmės, sudarė ir įvadą 
parašė N. Vėlius, Vilnius,1986. 

VDS - Vėlius N., Senovės lietuvių religija ir mitologija. Aukštųjų 
doktorantūros studijų (1992-02-05—1992-05-27) rankraštis, Vilnius, 1992. 

VKZ- Karalius Zaliabarzdis. Vengrų pasakos, iš vengrų k. vertė V. Agurkis, 
Vilnius, 1992. 

VLD - Laumių dovanos: Lietuvių mitologinės sakmės, paruošė N. Vėlius, 
Vilnius, 1979. 

VSV - Sužeistas vėjas. Lietuvių mitologinės sakmės, sudarė ir įvadą parašė 
N. Vėlius, Vilnius, 1987. 

VUBR - Vilniaus universiteto bibliotekos rankraštynas. 

HUC — Cka3kH H NereHABI HHTyYIIEH H YEe4EHIIeB, COCT., Iep. H IPHMEYaHHa 
A. O. MamnecaroBa, MocxksBa, 1983. 

KBC - Bonnie6nsIe cka3KH KHTažIeB, MepeBėjn c KHTaKcKoOro M. II. Lereros, 
bepnnaH, 1923. 
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NHC - Jlambiuckue napodKuvIie cka3Ku, Pura, 1967. 

MHM - Mudoi napo008 mupa: 3HIMKNONEJMA: B 2 T., MIABHbIH peg. C. A. To- 
KkapeB, MocxkBa, 1994. 

PB — Pycckue 602amvipu, Jiennnrpas, 1988. 

PHC — Pycckue napodnvie cka3Ku, cocT. B. II. Anukuna, MockaBa, 1987. 

CKA —- Cka3xu Kumaa u Anonuu, cocT. C. ĮĮo6poBonckaa, CTaBporons, 
1989. 

CJIM — Cka3ku u Ane2eHObI Maopu (H3 co6panna A. Puja), cocT. H IepeB. C 
anrn. KO. C. Poxman, Mocxaa, 1981. 

CC - Cuneanbckue cka3KU, NEep. C CHHTaJIbCKOTO H aHrnKHcKoro 33. b. M. Bon- 
xoHcKoro H O. M. ConnneBoū, MocxkBa, 1985. 

AHC - Anonckue napoJnGIe cka3KU, COCT. H Iep. c anoHckoro B. H. MapxoBoū, 
MocxBa, 199]. 

AC - Anonckue cka3Ku, nep. c anoHckoro B. MapkoBož n Bb. Bežiko, MocxksBa, 
1958. 

ACJ] - Anonckue napodnoIe cka3ku. Įlecamb 8euepoe, NEpEBOA C ANOHCKOTO 
B. MapkoBoū, MocksBa, 1991. 

ACO — Anonckue napoDKbIe CKA3KU, MNEpeBON C AIIOHCKOro H O6paGoTKa 
H. DenbxMan, MockBa, 1965. 


392 | Dingęs pasaulis 


LITERATŪRA 


1. Baldžius J., „Vogtinės vestuvės. Vogtinių vestuvių pėdsakai mūsų dainose 

ir vestuvių apeigose“, Darbai ir dienos, 
T 9, Kaunas, 1940. 

2. Barkauskas S., Zodiako ženklai, Kaunas, 1937. 

3. Bartašiūtė G., „Kur šviesus žmogus gyveno...“, Kauno diena, Nr. 13 (14 
735), sausio 17, trečiadienis, 1996. 

4. Basanavičius J., Rinktiniai raštai, Vilnius, 1970. 

5. Belickis M. Užmirštas šumerų pasaulis, iš lenkų k. vertė K. Urbanavičius, 
Vilnius, 1972. 

6. Beresnevičius G., Dausos, Vilnius, 1990. 

7. Beresnevičius G., „Japonų šintoizmas ir baltų religijos (2)“, Šiaurės 
Atėnai, Nr. 645, kovo 22, 2003. 

8. Beresnevičius G., Lietuvių religija ir mitologija, Vilnius, 2004. 

9. Beresnevičius G., „Nuausta Austėja“, rec. kn.: Žiemys G., Austėjos 
gimimas: ritualo semantika: šventasis laikas, Kaunas, 2001, Šiaurės Atėnai, 
rugpjūčio 18, 2001. 

10. Beresnevičius G., „Mitas ir ritualas“, Darbai ir dienos, t. 3 (12), Kaunas, 
1996. 

11. Biržų krašto tautosaka, užrašė J. Janonis ir M. Janonienė, Vilnius, 
1982. 

12. Blavatskaja J., „Lotosas kaip visuotinis simbolis“, Mokslas ir gyvenimas, 
Nr. 10, 1991. 

13. Būga K., Raštai, sudarė Z. Zinkevičius, 3 t., Vilnius, 1958-1961. 

T. 1.1958. 
T. 2.1959. 
T. 3.1961. 

14. Buračas B., Lietuvos kaimo papročiai, parengė A. Degutis ir kt., Vilnius, 
1993, 

15. „Burtai, Panevėžio apsk. J. Elisono surinkti“, Tauta ir Žodis, kn. 3, 
Kaunas, 1925. 

16. Cooper J. C., An illustrated Encyclopaedia of Traditional Symbols, Lon- 
don, 1978. 

17. Čepienė I., Lietuvių liaudies vestuvių veikėjai, Vilnius, 1977. 

18. Čėsnys B., „Kristaus gimimas ir mitai“, Židinys, Nr. 12 (132), gruodis, 
XXII t., Kaunas, 1935. 

19. Čilvinaitė M., Senesnieji vestuvių papročiai Upynos apylinkėje 
(rankraštis), Kaunas, 1972. 

20. „Dangaus ugnies ir marių miltis“, kalbamės su muziejininku, „laisvuoju“ 
etnologu Stasiu Dauniu; kalbėjosi Juozas Šorys, Šiaurės Atėnai, Nr. 28 (422), 
liepos 18, 1998. 


Literatūra | 393 


21. Daukantas S., Raštai, sudarė V. Merkys, t. 1, Vilnius, 1976. 

22. Daunys St., „Paprotinės pirties soteriologiniai aspektai“, Dangaus ir 
Žemės simboliai, Vilnius, 1995. 

23. Daunys St., „Pirties papročiai“, Gervėčiai, sudarė N. Vėlius, Vilnius, 
1989. 

24. Daunys St., „Pirties tradicinės apeigos Adutiškio apylinkėje“, Kraštotyra, 
kn. 10, Vilnius, 1980. 

25. Daunys St., Pirtis kaimo kultūroje. I dalis. Liaudies papročiai, Rumšiškės, 
2003. 

26. Dickens Ch., Pomirtiniai Pikviko klubo užrašai, Vilnius, 2007. 

27. „Dirvonų plėšimo ramuva“, su Vilniaus universiteto kraštotyros 
ramuvos vadovu, ekonomistu Venantu Mačiekumi, kalbasi Juozas Sorys, Siau- 
rės Atėnai, Nr. 20 (558), gegužės 19, 2001. 

28. Dovydaitis J., „Didžiosios šeimos ir kitokie atsiminimai“, Kraštotyra, 
Vilnius, 1978. 

29. Dresden M. J., „Mytologie Stareho Iranu“, S. N. Kramer. Mytologie 
starovėku, Praha, 1977. 

30. Dundulienė P, „Iš mano prisiminimų“, Mūsų kraštas, Nr. 1, Vilnius, 
1992. 

31. Dundulienė P, Lietuvių etnografija, Vilnius, 1982. 

32. Dundulienė P, Lietuvių kalendoriniai ir agrariniai papročiai, Vilnius, 
1979. 

33. Dundulienė P, Lietuvių liaudies kosmologija, Vilnius, 1988. 

34. Dundulienė P, Medžiai senovės lietuvių tikėjimuose, Vilnius, 1979. 

35. Dundulienė P., Ugnis lietuvių liaudies pasaulėjautoje, Vilnius, 1985. 

36. Dundulienė P, Zaltys ir jo simboliai lietuvių liaudies mene ir žodinėje 
kūryboje, Vilnius, 1979. 

37. Eliade M., Amžinojo sugrįžimo mitas. Archetipai ir kartotė, Vilnius, 
1996. 

38. Eliade M., Šventybė ir pasaulietiškumas, Vilnius, 1997. 

39. Galvėnas Vyt., „Liaudies medicina Valkininkų apylinkėse“, Kraštotyra, 
Vilnius, 1971. 

40. Gaška A., „Senieji prekybos keliai“, Mokslas ir gyvenimas, Nr. 9, 1974. 

41. Gaudiešiūtė V., „Kelias į Centrą valstiečio sodyboje“, Žemaičių žemė, 
Nr. 4 (53), 2006. 

42. Gennep A. van, Les Rites de Passage. VII. Sužadėtuvės ir vestuvės, iš 
anglų k. vertė D. Razauskas, Liaudies kultūra, Nr. 4 (127), 2009. 

43. Gilytė G., „Zemdirbystės įrankiai ir liaudies papročiai Biržų r. Smilgių 
apyl. XIX a. pab.-XX a. pr.“, Kraštotyra, t. 16, Vilnius, 1983. 

44. Gimbutienė M., Baltai priešistoriniais laikais: etnogenezė, materialinė 
kultūra ir mitologija, Vilnius, 1985. 

45. Gimbutienė M., „Baltų mitologija, 8“, Mokslas ir gyvenimas, Nr. 8, 
Vilnius, 1989. 


394 | Dingęs pasaulis 


46. Gimbutienė M., Senoji Europa, Vilnius, 1996. 

47. Gimbutienė M., „Senosios Europos mitiniai įvaizdžiai“, Krantai, spalis, 
1990). 

48. Greimas A. J., Apie dievus ir žmones, Chicago, 1979. 

49. Herodotas, Istorija, iš senosios graikų k. vertė J. Dumčius, Vilnius, 
1988. 

50 „Iškilę iš dumblo Platelių ežero luotai“, su klaipėdiečių istoriku Klaidu 
Perminu kalbasi Juozas Sorys, Siaurės Atėnai, Nr. 813, rugsėjo 16, 2006. 

51. Iwasaki M., Geišos gyvenimas: [autobiografinis] romanas, iš anglų k. 
vertė D. V. Takuliėnė. Vilnius, 2010. 

52. Jakštas J., „Vytautas Didysis, Maskvos kunigaikštija ir totoriai“, Aidai, 
Nr. 6, lapkritis-gruodis, Brooklyn, 1980. 

53. Japonijos mitai ir legendos, parengė V. Mikailionis, Vilnius, 1998. 

54. Jašinskytė-Letukienė N., „Piršlybos Šilalės apylinkėje“, Kraštotyra, 
Vilnius, 1971. 

55. Jokajus M., Juodoji kaukė: iš vengrų k. vertė J. Išganaitytė, Vilnius, 1993. 

56. Juan Kė., Senovės Kinijos mitai, iš rusų k. vertė J. Vėlyvis ir V. Mi- 
kailionis, Vilnius, 1989. 

57. Jucevičius L. A., Raštai, vertė D. Urbas; komentarai M. Lukšienės ir 
Z. Slaviūno, Vilnius, 1959. 

58. Juška A., „Svotbinė rėda“, Lietuviškos svotbinės dainos, t. 2, Vilnius, 
1955. 

59. Karaliūtė E., „Vestuvių papročiai“, Gervėčiai, sudarė N. Vėlius, Vilnius, 
1989. 

60. Kargaudienė A., Lietuvių tautodailės ir etnokultūros metmenys, Kaunas, 
1997. 

61. Kensminienė A., „Erdvė lietuvių mįslėse“, Tautosakos darbai, XL, 
Vilnius, 2010. 

62. Kerbelytė B., Liaudies pasakos prasmė, Vilnius, 1986. 

63. Kerbelytė B., Lietuvių pasakojamosios tautosakos katalogas, t. 1, Vilnius, 
1999, 

64. Klimka L., Senolių kalendorius: etnologinis kalendorius 1997 m., Kaunas, 
1996. 

65. Kolberg O., Litwa, Wroclaw-Poznan, 1966. 

66. Končius I., Zemaičių kryžiai ir koplytėlės, Chicaga, 1963. 

67. Krėvė-Mickevičius V., „Dzūkų vestuvės“, Mūsų tautosaka, t. 2, Kaunas, 
1930. 


69. Kudirka J. „ Kūčių naktis, Vilnius, 1990. 

70. Kudirka J., Velykų šventės, Vilnius, 1992. 

71. Kuzavinis K., Savukynas B., Lietuvių vardų kilmės žodynas, Vilnius, 
1987. 

72. Laurinkienė N., Mito atšvaitai lietuvių kalendorinėse dainose, Vilnius, 
1990). 


Literatūra | 395 


73. Laurinkienė N., Senovės lietuvių dievas Perkūnas, Vilnius, 1996. 

74. Laurinkienė N., „Rasojančių rugių šventė (3)“, Šiaurės Atėnai, Nr. 23 
(897), birželio 20, 2008. 

75. Lietuvių mitologija, parengė N. Vėlius, t. 1, Vilnius, 1995. 

76. Lietuvių tautosakos apybraiža, Vilnius, 1963. 

77. Lotynų - lietuvių kalbų žodynas, 2 patais. ir papild. leidinys, Vilnius, 
1958. 

78. Makaveckaitė R., „Kiniečių magija“, Žmogus, Nr. 6 (35), vasara, Vilnius, 
1998. 

79. Mardosa J., „Vaiguviškių talkos XX amžiaus pirmojoje pusėje“, Lietuvos 
valsčiai. Vaiguva, Lietuvos lokaliniai tyrimai, ISSN 2029-07-99, el. svetainė: 
<www..llt. It >, žiūrėta 2010-09-20. 

80. Menu mįslę keturgyslę. Lietuvių liaudies mįslės, paruošė Kazys Grigas, 
Vilnius, 1970. 

81. Patackas A., Žarskus A., Virsmų knyga, Kaunas, 2002. 

82. „Patarlės, priežodžiai, vaizdingi posakiai“, surinko ir parengė Juozas 
Aidulis, Kraštotyra, [kn.| 24, Vilnius, 1990). 

83. Paukštytė R., „Jaunimo burtai ir prietarai“, Šeimos kalendorius, 1992, 
sudarė A. Jarusevičius, Vilnius. 

84. Piesarskas B., Svecevičius B., Lietuvių - anglų kalbų žodynas, Vilnius, 
1979. 

85. Piškinaitė-Kazlauskienė L., Bitininkystė Lietuvoje (XVla.-XX a. pirmoji 
pusė), Vilnius, 1995. 

86. Počiulpaitė A., „Šv. Jurgis“, Liaudies kultūra, Nr. 1, 1992. 

87. Počiulpaitė A., „Šv. Jonas Krikštytojas. Šv. Jonas Nepomukas. Šv. Ro- 
kas. Šv. Florijonas“, Liaudies kultūra, Nr. 2, 1992. 

88. Publius Ovidius Naso, „Filemonas ir Baukida“, vertė M. Gustaitis, 
Iliustruotoji Lietuva, Nr. 23, birželio mėn. 5 d., Kaunas, 1926. 

89. Rimša E., „Istorinis Lietuvos simbolis“, Iš kur atėjome, sudarė A. Nek- 
rošienė, Kaunas, 1988. 

90. Sauka D., Lietuvių tautosaka, Vilnius, 1982. 

91. Sauka D., Tautosakos savitumas ir vertė, Vilnius, 1970. 

92. Seselskytė A., Lietuvių stebuklinės pasakos apie pamotę ir podukrą, 
Vilnius, 1985. 

93. Sinkevičius R., „Rytų Azijos naujamečiai papročiai ir baltiškasis 
kontekstas“, Šiaurės Atėnai, Nr. 740, kovo 12, 2005. 

94. Sinkevičius R., „Vilktakių tradicija lietuvių kalendorinėse žiemos 
šventėse“, Šiaurės Atėnai, Nr. 642, kovo 1, 2003. 

95. Skebėra K., Reikėjo mūsų kančių, Vilnius, 1990. 

96. Slavėnas P, Astronomija. Įžanginė dalis ir I-oji dalis, Kaunas, 1938. 

97. Slaviūnas Z., „Svotbinės rėdos“ pastabos ir paaiškinimai“, Lietuviškos 
svotbinės dainos, užrašytos A. Juškos ir išleistos J. Juškos, t. 2, Vilnius, 1955. 


396 | Dingęs pasaulis 


98. Sruoga B., „Dainų poetikos etiudai“, Raštai, t. 6, Vilnius, 1957. 

99, Stankevičiūtė I., „Kur neria Neris?“, parengė Juozas Šorys, Šiaurės 
Atėnai, Nr. 23 (849), birželio 16, 2007. 

100. Styputa R., Kowalowa G., Sžownik polsko-rosyjski, Warszawa-Moskwa, 
1980. 

101. Svetikas E., „XIV a. pabaigos-XV a. amuletai iš apkaustyto lokio 
nago Lietuvos Didžiojoje Kunigaikštystėje ir kaimyniniuose kraštuose“, Lietuvos 
archeologija, t. 34, 2008. 

102. Silkarskis VI., Homeras ir graikų epinė poezija, Kaunas, 1937. 

103. Šimtas liaudies baladžių, parengė J. Balys, Kaunas, 1941. 

104. Šmitas P, Latvių mitologija, iš latvių k. vertė D. Razauskas, Vilnius, 
2004. 

105. Švabas G. Gražiausios antikos sakmės, 3 t., Vilnius, 1989-1991. 

T 1. 1989. 
T. 2. 1990. 
T. 3. 1991. 

106. Šventasis raštas. Senasis Testamentas, t. 3, iš lotynų k. vertė J. Skvireckas, 
Vilnius, 1991. 

107. Tiomkinas E., Ermanas V., Senovės Indijos mitai, Vilnius, 1989. 

108. Toporov V., „Vilnius, Wilno, Bunsua: miestas ir mitas“, vertė J. Ži- 
linskaitė, Liaudies kultūra, Nr. 6, 1992. 

109. Trinkūnas J., Lietuvių pasaulėjauta: papročiai, apeigos, ženklai, Vilnius, 
2003. 

110. Trinkūnas J., Lietuvių senosios religijos kelias, Vilnius, 2009. 

111. Trinkūnas J., „Senieji tikėjimai“, Gervėčiai, sudarė N. Vėlius, Vilnius, 
1989. 

112. Urbanavičienė D., „Apeiginis judesys laidotuvėse ir mirusiųjų 
minėjimuose“, Liaudies kultūra, Nr. 4, 1992. 

113. Vaiškūnas J., „Saulės ir Mėnulio simbolika baltų pasaulėžiūroje“, 
Senovės baltų simboliai, Vilnius, 1992. 

114. Vaitkevičienė D., „Trys ugnies formos“, Baltos lankos, Nr. 12, Vilnius, 
2000. 

115. Vaitkevičius V., Senosios Lietuvos šventvietės. Žemaitija, Vilnius, 1998. 

116. Vanagas A., Lietuvių hidronimų etimologinis žodynas, Vilnius, 1981. 

117. Vėlius N., Chtoniškasis lietuvių mitologijos pasaulis: Folklorinio velnio 
analizė, Vilnius, 1987. 

118. Vėlius N., „Lietuvių pasakų senelio dievo kilmės problema“, LMA 
darbai, A serija, t. 3 (68), 1979. 

119. Vėlius N., Mitinės lietuvių sakmių būtybės: Laimės, Laumės, Aitvarai, 
Kaukai, Raganos, Burtininkai, Vilktakiai, Vilnius, 1977. 

120. Vėlius N., Senovės baltų pasaulėžiūra, Vilnius, 1983. 

121. Vėlius N., „Velnias ir Aušrinė“, Lietuvos mokslas, t. 2, kn. 1 (2), 
Vilnius, 1994. 


Literatūra | 397 


122. Vyšniauskaitė A. ir kt., Lietuvių šeima ir papročiai, Vilnius, 1995. 

123. Vyšniauskaitė A., Mūsų metai ir šventės, Kaunas, 1993. 

124. Žarskus A., „Atskyrimas — vienuma“, Liaudies kultūra, Nr. 6, 1992. 

125. Žarskus A., „Įvadas į vestuvinį virsmą“, Vydija, Nr. 1, Kaunas, 1991. 

126. Žarskus A., Vestuvinis virsmas. Paskaitų konspektas Sekmadieninės 
lietuvių kultūros mokyklos klausytojams, Kaunas, 1988-1989. 

127. Zarskus A., Patackas A., „Vestuvinis virsmas“, Vydija, Nr. 2, Kaunas, 
1992. 

128. Žiemys G., „Astronominis užtemimų kalendorius Zapyškyje“, Mokslas 
ir gyvenimas, Nr. 12 (291), 1981. 

129. Žiemys G., „Auksinis mergės plaukas“, Šiaurės Atėnai, Nr. 12 (886), 
kovo 21, 2008. 

130. Ziemys G., Austėjos gimimas: ritualo semantika: šventasis laikas, 
Kaunas, 2001. 

131. Ziemys G., „Gyvatės ženklo kilmė“, Dienovidis, Nr. 7, gruodžio 14-21, 
1990). 

132. Žiemys G., „Karalaitė ant svarstyklių“, Lituanica, Nr. 10, rugsėjis- 
spalis, Kaunas, 1993. 

133. Žiemys G., „Kryžiaus kosmologija“, Šiaurės Atėnai, Nr. 34 (956), 
rugsėjo 11, 2009. 

134. Ziemys G., „Lietuvių obelis ir senovės indų Ušasė“, Kultūros barai, 
Nr. 6 (390), 1997. . 

135. Ziemys G., „Mergė ir jautis. Stebuklinių pasakų kosmologija“, Siaurės 
Atėnai, Nr. 816, spalio 14, 2006. 

136. Žiemys G., „Perkūno teta ir ugnies ženklas“, Šiaurės Atėnai, Nr. 852, 
liepos 14, 2007. 

137. Žiemys G., „Raganos kalendorius“, Šiaurės Atėnai, Nr. 29 (999), 
rugpjūčio 6, 2010. 

138. Žiemys G., „Raganos skaičius - penki“, Šiaurės Atėnai, Nr. 11 (1029), 
kovo 18, 2011. 

139. Žiemys G., Žiemys R., „Senojo kalendoriaus pėdsakais“, Mokslas ir 
gyvenimas, Nr. 11 (337), 1985. 

140. Žiemys G., Slibino sugrįžimas, Kaunas, 2004. 

141. Žiemys G., „Užmiršti Veneros stebėjimai“, Mokslas ir gyvenimas, Nr. 8 
(382), 1989. 

142. Žiemys G., „Vilko žvaigždė“, Šiaurės Atėnai, Nr. 37 (478), rugsėjo 25, 
1999, 

143. Žiemys G., „Žiemių valdovų paslaptys. Girnos“, Šiaurės Atėnai, Nr. 46 
(440), gruodžio 19, 1998. 

144. Bepuosa A. A., „IlieMeHnHBIe BepOBAHHA MaJIbIx HapojoB HuzoHe3nK 
(koHeų XX- Hagano XX B.)“, Cumeonuka KkynbmMOoS u pumyan06 HapO0006 
3apybeocuou A3uu, MockBa, 1980. 

145. bBupynu A6y Pežxau, HuOua, nep. A. b. Xannnosa, FO. 3aBanOBcKOrO, 
MocxkBa, 1995. 


398 | Dingęs pasaulis 


146. bBoromo6os M. H., „O xpeBHeHHxMHcKOM Ha3BaHHH Ilnean“, /Jumepa- 
mypa u Kylbmypa Opesheu u cpe0neseko80U Huduu, MockBa, 1987. 

147. Bošc M., 30poacmpuūyvi. Bepoeanua u obbiuau, MocxkBa, 1987. 

148. bonees K. b., Tynerenos III.T., „Kasaxckne Ha3BaHKHa HeOeCHBIX CBETHT“, 
3emma u Bcenennaa, Ne 6, 1979. 

149. Bonones D. D., Hapodnviū Kanendapo cemeuckux Jabaukanba (BTOpaAx 
nonoBHHa XIX-Hauano XX B.), HoBocHOHpcxk, Hayka, 1978. 

150. Bonrapa-Jiesnu I. M., Įpesneunduuckaa yusunuzayus. Dunocodbua, 
nayka, penuzua, Mocksaa, 1980. 

151. bpak y napo0o6 Janaduou u KOxcnou Eeponvi, MocxksBa, 1989. 

152. bpak y napodoe Ilenmpanonou u KO20-Bocmounou Eeponoi, MocxkaBa, 
1988. 

153. bpak y napo0o6 Ceeepuou u Ce6epo-3anaduou Eeponci, MocxkBa, 1990). 

154. BumiHeBckaa O. A., PanonopT IO. A., „Cnexbi MouHTAHHA OTHA B CP€/]- 
HEBEKOBOM XOpPe3MCKOM ropoje“, Jmnoepabua u apxeono2una Cpedneu A3uu, 
MockBa, 1979. 

155. TamkneBa C. III., Cewba u 6pak y uapodoe /Įaeecmana 6 XIX-nauane 
XX e., MockBa, 1985. 

156. FaMkpenuaae T. B., HBanos Bau. Bc., HnOoesponeūckuū A3b1K u unO0e6- 
poneuybi: DEKOHCMDYKŲUA U UCMODUKO-MUnONOZUUECKUU AHANU3 NDAA3bIKA U 
npomoKynbmypo!, Tounucn, T. 1-2, 1984. 

157. Fennen A., BaH, O6padbi nepexoda: CucmemamuvecKoe u3yUenue 06pA- 
AOB, Iep. c bpaHiį. K0.B.HaBanosBoū, JI. B. IlokpoBcKoH; nocnecn. K9.B.HaanosBoū, 
MocxBa, 2002. 

158. Tepmau K. H., Hcmopua penueuu Kopeu, AnmaTbi, 2001. 

159. Tonau A., Mudb u cumeon, MocxkaBa, 1993. 

160. Fypa A. B., „ChMBonHKa 3aHIa B CJIaBAHCKOM O6pA/IOBOM H IeCeHHOM 
dbonbkNope“, Caaeanckuu u Oankanckuu bonbknop, MocxkaBa, 1978. 

161. EBcrokoB B. B., Mudboi 0 scenenuou, MockBa, 1988. 

162. EnnaapenkoBa T. A., Tonopos B. H., „O ApeBHenHjKKcKoK Yiac 
(Usas) u eč GamTruiickoM cooTBecTBHH (Ūsinš)“, Žudun 6 Opesuocmu, MocxBa, 
1964. 

163. )KupHnosa I". B., „HekoTopsIe MpO061eMBI H HTOFH H3yUeHHA CBA/ĮEOHOTO 
pHTyaJla B DYCCKOM TOp0Ne cepexHHbI XIX — Kagana XX B.“, Pycckuu napoOnbiU 
C6a0e6nbiu 06pAJ.Hccnedosanua u mamepuanoi, JlennHrpax, 1978. 

164. JKykosckaa H. JI., „(DopMkI MpOABNIEHHA KyJIbTA NPHPOAbI B IaHTEOHE 
H pHTyaJlax NlaMaH3Ma“, Peiueua H Mudon02ua Hapo006 Bocmounou u HOxcnou 
A3uu, MocxBa, 1970. 

165. Hanos B. B., „PekoHcTpykI„MA HH/JIOEBpoMeKcKHX CJIOB H TEKCTOB, 
OTPaxKaIIIMX KyJIbT BOJNKa“, H36ecmua AH CCCP. Cepua numepamypoi u A3biKa, 
T. 34, Nr. 5, 1975. 

166. Haanos B. B., Tonopos B.H., Hccaedoeauua 6 06nacmu cnaeancKux 
Opesnocmeu, MockBa, 1974. 


Literatūra | 399 


167. Honosa IO. B., „Proktociti“, žapodoi Bocmounou Asuu, MockaBa-Jle- 
HHHIrpa1, 1965. 

168. Honosa IO. B., „IlepexkuTKM TOTEMH3MA B peJIHTHO3HBIX OOpAjax 
KopežiieB“, Penuoua u mubono02eua napo008 Bocmounou u HOxcuou Azuu, MockBa, 
1970. 

169. Karnendapuvie ObbIMau u 06pAD6I 6 cmpanax 3apy6excHou Egponbi, KO- 
neų XIX-nauano XX 6.: Becennue npa30nuKu, OTB. pex. C. A. TokapeB, MocxkBa, 
1977. 

170. Kanendapnoae O0biųau u 06pA0bH 6 cmpanax 3apy6beocuou Eeponei, 
XIX-nauano XX 8.: 3uunue npa30HuKU, MaBHbIK pex. C. A. TokapeB, MockBa, 
1973. 

171. Kanendapnoie O0biuau u 00pA0b1 6 cmpanax 3apydecHoU Eeponoi, 
koHeų XIX-nauano XX 8.: JIemne-ocenHue npa30HuKU, OTB. pex. C. A. Tokapes, 
MocxsBa, 1973. 

172. Kazendapuoie 06biuau u 06pADb1 Kapod06 Bocmounou A3uu. [00060u 
yuka, MocksBa, 1989. 

173. Kanendapuve O6biyau u 00pAD61 Hapodo8 Bocmounou A3uu. Ho6bciū 
200, MockBa, 1985. 

174. Kapannu O., Hcmoku cpe0neeek08020 poiyapcmea, MocxksBa, 1987. 

175. Kapnenko IO. A., Ha36auua 38€30w020 ueba, MocxBa, 1981. 

176. KepnoTr X. D., Ca06apo cuweo106, MocksBa, 1994. 

177. KnuMumuu H. A., Kanendapo u xpononoeua, MockaBa, 1985. 

178. Kouepruna B. A.,CauckpumcKo — pycckuu cno6ap», MocxkBa, 1978. 

179. Kynomypa Opeeneeo Puma, B 2 TOMax, OTBeTCT. pe. E. C. Tony6uosBa, 
Mocksa, 1985. 

180. JinrBuHckHi Bb. A., BuHorpanos IO. I, Ilnunkau H. P., „BoTHB 
ATpocoka H3 xpaMa Okca B ceBepHoū bakTpHH“, Becmuuk Ope8Heu ucmopuu, Ne 
4, 1985. 

181. Jloces A. D., Aumuunaa mMudbonoeua 6 ee ucmopuueckoM pa36umuu, 
MocxBa, 1957. 

182. Jloces A. D., Hcmopua aumuunou 3cmemuxu. ITlocnednue seka. Kuura 
1, Mocxaa, 1988. 

183. Ilanneš P. b., Įpesneunduūckue OoMauKnue 06pAdv1 (06bi4au), nep. C 
aHIJIHHcKoro 33. A. A. BuracHHa, n31. 2, MockBa, 1990). 

184. [Mannekyk A., Hcmopua acmponomuu, MockBa, 1966. 

185. Ilponn B. A., Hcmopuueckue Kophu goxweOnou cka3ku, JieHKHrpa/, 
1986. 

186. PanenkoBuu JI., „CHMBOnHKa IĮBeTA B CJIaBAHCKHX 3aroBopax“, C1a62HC- 
Ku u GOankanckuu Gonbknop. PekoncmpyKyua Ope6HeU CNAGAHCKOU OYXOBHOU 
KYNbMYDb!: UCMOYHUKU U Memodvi, MockBa, 1989. 

187. Pak H. B., Mudboi Opesnezo Ezunma, CankT-Ilerep6ypr, 1993. 

188. Pepux IO. H., Tu6emcko-pyccko-aneauucKuU CAO60pb C CAHCKDUMCKUMU 
NapAaNUENAMU, BbINl. 6, MockBa, 1986. 


400 | Dingęs pasaulis 


189. Pbi6GakoB b. A., Z30:wecmeo Opesnux cnaean, MockaBa, 1981. 

190. OknanHukosB A. II, O1en6 3010m01e poza, XaoapoBck, 1989. 

191. CannuH A. IO., Acmponoeuveckuū 3HyUKnOonedUuecCKuU ca06ap», Tyna- 
MocxkBa, 1994. 

192. Cemexa E. C., ,„AHTponoMOp(bHBIe H 300MOPbHBIe CHMBO/JIBI B UETBIPEX- 
H BOCbMHYJIEHHbIX MONENIAX MHpa“, Tpy0bi no 3HaKOBbIM Ccucmemam, Nr. 5, 
Tapry, 1971. 

193. Cepe6pakosa M. H., „O HekoTOopBIx NMpexcTaBNEHHAX, CBA3aHHBIX C 
CeMeHHO-06paxO0BOH IpaKTHKOH CEJIBCKHX TYpoK“, Cum6eonuKa KyNbmMOS U 
pumyano6 Kapo006 3apybexcHoU Asuu, MockBa, 1980. 

194. CokonoBa 3. II., Kyz0m Xcugomnox 6 penuzuax, MocxkBa, 1972. 

195. CTrpaTauoBHu T. I, „Pumyaibuoe yOuenue ObiKa (no Mamepuanam 
06pa0HOoCMuU napo0os Bocmounou u KO20-80cmo0unou A3uu)/“, Penueua H 
mudonozua napo006e Bocmounou u KOxcuou A3uu, MocxkBa, 1970. 

196. Tažnop 3. b., IJepe00bimuaa kynbmypa, Mocxksaa, 1989. 

197. Tonopos B. H., „(O kocMonorHuecKHX HCTOYHHKAX paHHeHCTOPHYECKHX 
ONMHCaHHH“, Tpy0b! no 3HaKO8bIM Cucmemaw, T. 6, TapTryckHH TOC. yHHBEPCHTET, 
Tapry, 1973. 

198. Tonopos B. H., „O puTyane. BBexeHKe B npo61eMaTHKY“, Apxauveckuu 
pumyan 6 ČonbKAODHbIX U DAHKeNUMeDAMYDHbIX naMamuuKax, MocksBa, 1988. 

199. Tapuep B., Cuweon u pumyan, MocxkBa, 1983. 

200. Ynur I, Banu — ocmpoe XuBbix 60206, MocxkBa, 1990). 

201. Onamapnon K., 3eė30h0e nebo u e20 uydeca, C. Ilerep6ypr, 1899. 

202. Onamapnon K., Hcmopua ue6a, C. Ilerep6ypr, 1875. 

203. Opa3ep Jpk. Įpk., Jonomaa eem6b: Hccnedo8auue Mazuu u penuzuu, 
MocxksBa, 1986. 

204. Oypunka B., Om poocdenua 00 noepebanbuo2o Kocmpa. Tamunbckue 
3miOOb!, MockBa, 1985. 

205. Unuepos B. H., 3uwuuu nepuoo pycck020 3eMA1e0e1bUeCKO20 KaneHDADA 
XVI-XIX a. 6. (Ouepku no ucmopuu KapoDHbIx eeposauuu.), MockBa, 1957. 


Literatūra | 401 


AUSČIŲ ARCHYVAS 


Pastarieji keleri metai atnešė gaivių vėjų. Buvo atrastos vi- 
siškai naujos 7 nuotakų ir Veidrodžio kartos, kurios, atrodo, gali 
sietis su Kaukazo regionu. Vienu kitu tekstu pasipildė Vūrlės, 
Lapės, Šuns klodai. Esame tikri, kad ateityje austės bus atskir- 
tos nuo stebuklinių pasakų ir gyvuos kaip atskira struktūrinių 
tekstų grupė. O jų tyrinėjimai bus tęsiami ir dar labiau išsiplės. 


SEPTYNIŲ NUOTAKŲ KARTA 


Ašos atpažinimas. Tėvas siunčia 3 (6, 7, 9, 18, 20 ir t. t.) sū- 
nus parsivesti pačių iš vienų namų. Arba pats išeina jų ieškoti. 
Vienas iš brolių (paprastai jaunėlis) lieka namie. Jis įspėja apie 
jiems gresiantį pavojų. Tėvas arba broliai (kartais jaunis) randa 
3 (6, 7, 9, 18, 20 etc) nuotakas, bet užmiršta persergėjimą. To- 
dėl grįžtant namo juos sustabdo gyvatė (devas, milžinas, rakšas 
ir t. t.). Gyvatė priverčia atsižadėti pasilikusio brolio. Tėvas arba 
broliai, neturėdami kitos išeities, jo atsižada. Pasmerktasis 
prašo metus laiko nekelti vestuvių ir išeina iš namų. Jis atkanka 
pas gyvačių padišachą (devą, milžiną, vienaakį nartą*, rakšą, 
geležinį devą ir t. t.). Sis pareikalauja parvesti mergelę. 
Jaunėlis (Šaulio žv.) leidžiasi jos ieškoti ir kelyje užsitarnauja 
aukštesniųjų mitinių būtybių (Šienpjūvių žv.) palankumą. Jų 
(dviejų skruzdėlių, po kalva gulinčio devo, raudančios senutės; 
šerno, pelės; trijų stebuklingų daiktų: kilimo, trikojo ir kepurės; 
žiurkių šeimos; trijų galiūnų: vienas daug valgo, kitas daug 
geria, trečias daug paneša etc.) padedamas jaunikaitis laimi 
mergelę (Mergelės žv.) ir ją pargabena gyvačių karaliui (devui, 
milžinui, vienaakiui nartui — Vandenio žv.). Mergelė nesutinka 
būti devo Žmona ir jį sunaikina (paverčia pelenais; praryja 
jaunio pagalbininkė senutė; ant galvos užverčia girnapusę ber- 
naitis ir t. t.). Tuomet mergė atitenka pačiam jaunikaičiui. Jie 
grįžta namo ir kartu su tebelaukiančiais broliais ir jų nuotako- 
mis atšvenčia vestuves. 

Pagrindiniai bruožai: kolektyvinės vestuvės: 3, 6, 7, 9, 18, 20 etc. 
brolių tuokiasi su atitinkamu skaičiumi seserų; vienas iš brolių: 
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jaunėlis — OKP 132; KLA 9; 210; GDB 173; 232; NBK 60; vyriausias — 
HC 128; priverčiamas tarnauti gyvatei (devui, milžinui, rakšui, 
vienaakiui ir t. t.) Si būtybė pareikalauja parvesti mergelę. 


Vedžio ciklas 

Dvidešimt sūnų 

Dvidešimt brolių išeina ieškoti sau pačių iš vienų namų. 
Prieina kalną. Ant kalno — troba. Naktį pareina trigalvis 
milžinas — trobos šeimininkas. Jaunėlis nukerta galvas. Po dvie- 
jų dienų prieina kitą trobą. Vidurnaktį grįžta penkiagalvis 
milžinas. Jaunikaitis nušnioja visas galvas. Pavakariais prieina 
trečią trobą. Naktį parjoja Baltasis milžinas. Jaunėlis nukerta 
šešias galvas, o septintoji pasako, kur jis galįs rasti dvidešimt 
dukterų ir devo žirgą. Broliai pasiima mergaites, galvijų bandas 
ir grįžta namo. Titnago milžinas prieš juos pasiunčia visą 
milžinų ir velnių kariuomenę. Bet pamato jaunėlį ir išsigąsta. 
Pasiūlo būti broliais. Ir pasidaro juodu įbroliai. Tuomet Titnago 
milžinas jam liepia parvesti iš dangaus Chyzo gražuolę. Jauni- 
kaitis (Saulio žv.) išjoja jos ieškoti. Mato, trys milžinai varžosi, 
nepasidalija trijų stebuklingų daiktų: kilimo, trikojo auksinėm 
kojom ir kepurės (Sienpjūvių žv.). Jaunikaitis pasiūlo juos 
sutaikyti. Paskui paleidžia tris strėles, o kai milžinai jas nusiveja, 
susirenka daiktus, sėda ant kilimo ir nuskrenda į dangų. Į sodą 
ateina Chyzo gražuolė (Mergelės žv.) ir pamato jaunėlį. Abu 
susėda ant kilimo, geria, valgo. Netikėtai kilimas pakyla į orą ir 
perneša juos prie milžino namų. Tuomet jaunikaitis jį pašaukia 
iš tolo: „Titnago milžine, išeik!“ O kai milžinas (Vandenio žv.) 
išeina, Chyzo gražuolė jį paverčia pelenais. Pagrobtąjį brolį jinai 
perbraukia šilko skarele ir balandis atvirsta į jaunikaitį. 
Dvidešimt brolių grįžta namo ir iškelia dvidešimt vestuvių. O 
Chyzo gražuolė tampa antrąja jaunėlio pačia OKP 132-137. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jauniausias brolis Šaulys 
Trys stebuklingi daiktai Sienpjūviai 
Chyzo gražuolė Mergelė 
Titnago milžinas Vandenis 
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Jauniausias sūnus 


Urgenčiaus padišacho šeši sūnūs sumano vesti. Jaunėlis pa- 
prašo surasti šešias seseris, vieno tėvo dukteris. Visi susiruošia 
keliauti į Giorganą, kurio valdovas augina šešias dukteris. Tuo- 
met suserga jauniausias brolis. Jis paprašo jo nuotaką ištekinti 
už kišeninio peiliuko. Giorgano valdovas iškelia vestuvių puotą. 
Jai pasibaigus, Urgenčiaus padišachas su penkiais sūnumis ir jų 
pačiomis pasuka namo. Kelią pastoja didžiagalvė gyvatė. Ji 
pareikalauja atsižadėti jauniausiojo sūnaus. Valdovas išsižada. 
Po trijų dienų mato: dykumos vėjas gena jauniausiąjį sūnų, 
basą, vienplaukį. Nelaimėlį savo kvapu pritraukia gyvatė ir 
nuveda į požemį, pro šešis vartus, pas visų gyvačių padišachą. 
Sis paliepia surasti jam mergelę — Giorgano karaliaus šeštąją 
dukterį. Jaunėlis (Saulio žv.) sėda ant Žirgo ir nusiveja tėvo 
karavaną. Keliaudamas padalija grūdelį skruzdėlėms, atkasa 
smėlį nuo divo kojų ir pasėmęs vandens pagirdo raudančią 
senutę. Sios būtybės (Sienpjūvių žv.) pažada pagalbą. Tuomet ta 
pati senutė pareikalauja ją nugabenti pas gyvačių karalių — 
baltąjį gyvačiuką. Jaunėlis paklauso. Prie požemio angos ji virs- 
ta gražia mergele (Mergelės žv.) ir praeina šešis saugomus var- 
tus. Ją pamatęs baltasis gyvačiukas (Vandenio žv.) sušnypščia: 
„Ne toji, ne toji.“ Tačiau gražuolė akimirksniu tampa didžiule 
gyvate ir praryja gyvačių karalių. Po to burtininkė (Hidros žv.) 
liepia bernui keliauti į tėvynę. Jaunikaitis prijoja jurtą. Girdi — 
broliai (Saulio žv.) vaidijasi dėl jo pačios. Negana to dar išsi- 
traukia kardus. Tuomet bernaitis pasikviečia į pagalbą skruz- 
des ir divą (Tauro žv.) Skruzdės pribarsto soros grūdelių bro- 
liams po kojų, o divas iššvaisto juos su Žirgais po visas šalis. 
"Tuomet jaunėlis su pačia, niekieno netrukdomi, parjoja namo 
KLA 9-15, 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jauniausias brolis Šaulys 
Skruzdės, divas ir senutė Sienpjūviai 
Mergele pavirtusi senutė Mergelė 
Baltasis gyvačiukas Vandenis 
Burtininkė (ta pati senutė) Hidra 
Neištikimi broliai Saulys 
Skruzdės ir divas Tauras 
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Pagrandukas 


Chorezmo karalius sumano apvesdinti tris sūnus. „Reikia 
rasti tokį karalių, kuris tris dukteris turėtų“, — galvoja sau. Į 
svečius jį pasikviečia viena senutė ir paprašo atiduoti du 
vyresniuosius arba jaunėlį sūnų. Karalius pažada jaunėlį Asaną. 
Pas senutę vieši ir kitas karalius, kuris turi tris dukteris. Abu 
valdovai nusprendžia susigiminiuoti. Asanas (Saulio žv.) pas 
senutę joja 56 dienas. Senutė paprašo atgabenti Rumo kara- 
liaus dukterį, vardu Auksakaktė. Jaunikaitis šuoliuoja per dy- 
kumą, stepę, balas, kalnus. Mato, pelė negali į savo urvelį įlįsti. 
Jisai nubaido katę. Girdi, tigras riaumoja: rakštis į koją įlindusi. 
Asanas ištraukia rakštį. Ziūri, ant skruzdėlyno kažkas užvertęs 
akmenį. Jisai nurita jį. Visi gyvūnai (Sienpjūvių žv.) duoda po 
plaukelį ir pažada pagelbėti ištikus bėdai. Pagrandukas joja tris 
mėnesius. Nugaišta Žirgas. Pėsčias ateina į miestą. Cia jį įsūnija 
viena močiutė. Asanas pabudęs anksti rytą mato sykiu dvi 
saules — vieną rytuose, kitą — vakaruose. Įmotė pasako, kad tai 
Auksakaktė. Saulės spinduliai atsispindi jos kaktoje. Todėl atro- 
do, kad šviečia antra saulė. Pelės iškasa pas karalaitę požeminę 
landą. Kad ją vestų, jaunėlis turi atlikti tris darbus (sulydyti 
auksą su sidabru; per naktį surinkti ant lauko išbarstytą bat- 
maną* sorų ir nudobti drakoną). Užduotis atlikti padeda 
karalaitės dovanotas žiedas, skruzdės ir tigras. Asanas veda 
karalaitę (Mergelės žv.) ir po 7 metų iškeliauja pas senutę. Jo 
žmoną ir sūnų pavagia trys vagys. Jaunėlis pasuka atgal į uošvio 
šalį, bet randa jį mirusį. Susirinkę Žmonės jį išrenka karaliumi 
(nes ant jo galvos kelis kartus atsitupia laimės paukštis). Asanas 
įmeta vagis į belangę ir atgauna žmoną su sūnumi. Paskui grįžta 
į gimtinę. Neužmiršta pasisvečiuoti ir pas senutę (transformuo- 
ta slibino — Vandenio žv. ava) KLA 210-216. 


Laiko pentagrama (reversas) 
Jaunėlis Asanas Šaulys 
Pelė, tigras ir skruzdės Sienpjūviai 
Karalaitė Auksakaktė Mergelė 
[Turtingoji senutė| Vandenis 
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Devyni broliai 


Sūnūs pradeda prašyti tėvo, kad šis surastų Žmogų, augi- 
nantį devynias dukteris, kitaip jie nevesią. Tėvas išeina ieškoti 
tokio žmogaus. Niekur neranda. Sužino, kad vienas karalius 
turi aštuonias dukteris. Supranta, kad vienas sūnus be pačios 
liks, bet pasiunčia piršlį. Karalius sutinka išleisti dukteris pas 
jaunikius. Kai jie važiuoja per tiltą, išlenda Raudonasis devas ir 
pareikalauja jam atsiųsti jaunėlį Bulatą. Neturėdamas kitos išei- 
ties tėvas pažada. Grįžta nusiminęs namo ir viską papasakoja. 
Bulatas neišsigąsta ir išsiruošia pas devą. Sis liepia parvesti jam 
karaliaus dukterį. Jaunėlis (Saulio žv.) nežino, ką daryti. Ziūri, 
kūprina senutė. Klausia jos patarimo. Jinai paaiškina. Bulatas 
sutinka tris žmones (Sienpjūvių žv.): vienas besotis, žemę gaba- 
lais ryja, antram vandens krioklio maža, trečias gali visus lauko 
akmenis panešti, ir nusiveda juos pas karalių. Sis pažada ati- 
duoti dukterį, jeigu jie suvalgysią devynis krepšius duonos ir 
išgersią pilną kubilą vyno. Jaunikaitis viską atlieka. Karalius 
prašo dar palaukti tris dienas. Tuomet stipruolis užsiverčia kara- 
liaus rūmus ant nugaros ir neša. Karalius išsigąsta ir atiduoda 
dukterį (Mergelės žv.). Jaunikaitis grįžta namo ir užsuka tiesiai 
pas senelę. Jinai vėl pamoko. Tuomet jaunėlis su karalaite pri- 
eina devo trobą ir iš tolo pašaukia jį. O kai devas (Vandenio žv.) 
išvirsta pažiūrėti savo būsimos žmonos, Bulatas nuleidžia jam 
ant galvos girnapusę, kuri viršum durų kabo, ir jį su Žeme 
sulygina. Devo turtą jaunikaitis padalija į keturias dalis, tris 
savo draugams atiduoda, ketvirtą — senutei, gražuolę sau pasi- 
ima ir patraukia namo GDB 173-176. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jaunėlis Bulatas Šaulys 

Trys galiūnai Sienpjūviai 

Karaliaus duktė Mergelė 

Raudonasis devas Vandenis 

Geroji senelė [?] Hidra [?] 
Skaisčiaveidis 


Vienas karalius turi aštuoniolika sūnų. Sumano juos apves- 
dinti. Tačiau išsiunčia septyniolika sūnų, o Skaisčiaveidžiui nie- 
ko nesako, namie palieka. Jaunėliui apmaudu, todėl jis pasiima 
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tėvo žirgą bei kardą ir prisiveja brolius. Žiūri — stovi devo troba. 
Sueina į vidų. Vidurnaktį grįžta trigalvis devas. Jaunėlio kardas 
nuritina dvi galvas, o trečioji parodo, kur paslėpta aštuoniolika 
gražuolių. Kitą dieną užsuka į antrą trobą. Vidurnaktį parsiran- 
da keturgalvis devas. Jaunėlis nukerta tris galvas, o ketvirtoji 
pasako, kur paslėpta aštuoniolika perlų. Trečią dieną ir vėl devo 
būstas bestovįs. Skaisčiaveidį užpuola geležinis devas ir įveikia. 
Jaunėlis išdalija broliams merginas ir perlus, o pats grįžta pas 
Geležinį. Sis liepia parvesti gražuolę, gyvenančią už jūros. 
Skaisčiaveidžiui (Šaulio žv.) į pagalbą ateina plūduriuojantis 
vandeny žmogus ir karalaitės žindyvė (Sienpjūvių žv.). Jis parga- 
bena mergę (Mergelės žv.) devui, o pats nesirodo į akis. |/ntar- 
pas: Karalaitė devo klausia, kur slepiasi jo dvasia. Iš pradžių jis 
nesako, bet paskui išsiduoda. Girdi, už jūros gyvenąs ugninis 
devas. Jo galvoje skrynelė, skrynelėje du varniukai. Jei kas juos 
nugaluos, jis mirsiąs, jei ne — amžinai gyvensiąs. Skaisčiaveidis 
ištraukia ieškoti jo mirties. Pakeliui užsuka pas gražuolės tėvą ir 
jam padeda įveikti svetimos šalies karalių. Tėvas pamoko, kaip 
rasti ugninį devą. Jaunėlis užlipa ant kalno ir jį nugali. O kai 
nusuka galvas varniukams, negyvas] devas (Vandenio žv.) su- 
klumpa prie slenksčio. Tuomet jis pasiima savo dalį: perlą ir 
aštuonioliktą mergaitę. Parsigabena ją namo ir kaip seserį 
išleidžia už vyro, o pats veda neregėtą gražuolę GDB 232-240. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jaunėlis Skaisčiaveidis Šaulys 
Jūros žmogus, žindyvė Sienpjūviai 
Karalaitė Mergelė 
Geležinis devas Vandenis 


Alchastas ir Malch Azni (AT 465+301) 

Vienas senis turi septynis sūnus, o kunigaikštis — septynias 
dukras. Seši broliai palieka namie vyriausiąjį Alchastą, o patys 
išeina pirštis toms merginoms. Atsisveikindamas su broliais 
vyresnėlis įspėja, kad kelyje juos du kartus užklupsiąs smarkus 
lietus, 0 jeigu jie du kartus slėpsis toje pačioje troboje, juos 
ištiksianti bėda. Broliai leidžiasi į kelią. Sėkmingai pasiperša 
kunigaikščio dukterims ir su jomis pasuka atgal. Tačiau, deja, 
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pradeda pliaupti lietus ir jie antrąsyk užbėga į tą patį namą. Čia 
juos aptinka vienaakis nartas. Jis atima Alchasto nuotaką, o 
kitus išvaro. Broliai grįžta namo ir viską papasakoja. Vyresnėlis 
liepia jo laukti vienus metus ir tik tada kelti vestuves, o pats 
išjoja pas vienaakį. Sis pasako, jeigu jis parvesiąs mergelę Malch 
Azni, atiduosiąs jo nuotaką. Alchastas (Saulio žv.) iškeliauja 
ieškoti Malch Azni. Salia vieno kaimo pastebi degančią šiaudų 
stirtą. Jis užgesina ugnį ir taip išgelbsti ten gyvenančią Žiurkių 
šeimą. Baltoji žiurkė (Sienpjūvių žv.) jam padėkoja ir pažada 
pagalbą. Po trijų mėnesių Alchastas ateina į Malch Azni tėvo 
valdas. Aplink kaimą aukšta tvora. Ant jos žmonių galvos kabo. 
Tėvas nuveda jaunikaitį į svirną ir parodo grūdų krūvas. Iki ryto 
reikia išrinkti kviečius, miežius, soras ir supilti juos į atskirus 
maišus. Jeigu nespėsiąs išrinkti, tai ir jo galva kabosianti ant 
tvoros. Sėdi iki vidurnakčio nuliūdęs bernaitis, paskui prisimena 
baltąją žiurkę ir ją pašaukia. Atbėga ji su Žiurkių pulku ir sune- 
šioja visus grūdus į atskiras krūvas. Lieka tik susemti. Tėvas 
pamato, kad darbas atliktas ir atiduoda dukrą (Mergelės žv.). 
Malch Azni įspėja, kad jos septyni broliai medžiotojai jų nepra- 
leisią pro savo valdas. Tuomet ji paverčia Alchastą balandžiu, 
pati virsta vanagu ir abu laimingai parskrenda pas vienaakį 
nartą (Vandenio žv.). Sis prisipažįsta, kad labai norėjęs Alchasto 
ir Malch Azni vedybų, todėl jį ir išsiuntęs jos ieškoti. O dabar 
atiduodąs abi nuotakas. Vyresnėlis grįžta lygiai po metų ir sep- 
tyni broliai atšvenčia septynias vestuves HUC 128-133, 


Laiko pentagrama (reversas) 


Vyriausias brolis Alchastas Šaulys 


Baltoji Žiurkė Sienpjūviai 
Mergė Malch Azni Mergelė 
Vienaakis nartas Vandenis 


Sumanus brolis (AT 400) 


<++> Septyni broliai ruošiasi vesti septynias seseris. 
Jaunėlė pasislepia bokšte, kurį saugo sarmakas*. Jauniausias 
brolis netenka poros. Jis sužino, kad patekti į bokštą galės tiktai 
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tas, kuris nukeliaus į tolimąją lygumą ir prisiglaus prie sėdinčios 
milžinės garbašos* krūtinės. Jauniausias brolis (Saulio žv.) išjo- 
ja jos ieškoti. Keliaudamas pamato palapinę. Joje gyvenanti 
moteris pasiskundžia, kad neturi vandens, nes šaltinį saugąs 
piktas sarmakas. Jaunėlis parneša tris kibirus vandens. Nudžiu- 
gusi moteris (Sienpjūvių žv.) paaiškina, kaip jis galįs atlikti už- 
duotį. Kad garbaša jo nesudraskytų, jaunikaitis sėlina naktimis. 
Visą laiką taiko į jos nugarą. Prislinkęs kaip šešėlis, prisi- 
glaudžia prie krūtų, kurios karo permestos per jos pečius. Gar- 
baša (Sienpjūvių žv.) jį išplūsta, o paskui sutinka jam pagelbėti. 
Jaunėlis papasakoja, kad jis turįs patekti į bokštą ir grįžti iš jo 
su jam išpiršta nuotaka. Burtininkė (Sienpjūvių žv.) jį paverčia 
nuostabiai gražiu balandžiu (Sienpjūvių žv.). Jaunikaitis 
atskrenda į bokštą, kurį saugo slibinas. Mergelė (Mergelės žv.) 
pamato puikų paukštį, susižavi juo ir atidaro jam langą. Balan- 
dis atvirsta jaunikaičiu. Abu nusileidžia laiptais žemyn. Pamatęs 
juos sarmakas (Vandenio žv.) išsigąsta ir pabėga. Septyni broliai 
veda septynias seseris ir iškelia vestuvių puotą HUC 339, 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jauniausias brolis Šaulys 
Moteris, ragana, balandis Sienpjūviai 
Jauniausioji sesuo Mergelė 
Sarmakas-slibinas Vandenis 


Karalaitis Čandraprakašas ir gražioji karalaitė Čampavatė 

Du radžos nutaria susigiminiuoti. Vienas augina 7 sūnus, o 
kitas — 7 dukras. Jaunėlis susapnuoja pranašingą sapną ir įspėja 
brolius, kad jie, keliaudami pas nuotakas, atsisakytų siūlomų 
vaišių. Jaunėlis lieka namie, o vietoj jo išvyksta dvariškis su 
Candraprakašo įduotu durklu. Broliai užmiršta perspėjimą 1r, 
atradę ant žolės išrikiuotus patiekalus, juos suvalgo. Beregint 
pasirodo rakšas — milžinas, vieną ausį pasiklojantis, kita — 
užsiklojantis, ir visus praryja. Lieka gyvas tik vienas radža. Rak- 
šas pasiūlo mainus: už jaunėlį jis galįs grąžinti visus vestuvinin- 
kus. Radža sutinka. Vestuvių karavanas atvyksta pas nuotakas. 
Atšvenčiamos vestuvės. Candraprakašas, sužinojęs kas įvyko, 
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ryžtasi pats prisistatyti milžinui. Nujoja į laukymę ir šoka į eže- 
rą, kuriame gyvena ilgaausis rakšas. O šis jau seniai po vandeniu 
jo laukiąs. Pirmiausia rakšas liepia karalaičiui suskaldyti 
didžiulę uolą. Po to įsako nukeliauti į šalį, kur gyvena Campa- 
vatė ir gauti stebuklingų gėlių, kurios galį išgydyti jo raupsus. 
Candraprakašas (Saulio žv.) išvyksta. Keliaudamas jis išgelbsti 
šerną, skruzdėlytes, balandį ir pelę (Sienpjūvių žv.). Gyvūnai 
jam prižada pagalbą. Paskui karalaitis pamato du rakšus (Sien- 
pjūvių žv.). Vienas sėdi didžiulėje upėje, ranka užtvenkęs van- 
denį, o kitas daužo kalnų viršūnes viena į kitą. Candraprakašas 
su abiem rakšais ateina į Campavatės rūmus. Lieka tik išrausti 
požeminį urvą, vedantį pas karalaitę. Jį iškasa šernas, pelė ir 
skuzdėlės. Tuomet jam skiriamos užduotys. 

Pirmoji: per vieną naktį perrinkti sumaišytas sėklytes ir 
sudėlioti jas atskirai. Surenka balandis, atskridęs su visu būriu 
gentainių. 

Antroji: suvalgyti milžiniškame katile virtą ryžių košę. Tai 
vieni niekai ėdrūnams rakšams. 

Trečioji: atnešti tigrės pieno. Padeda pati karalaitė, kurios 
sesuo — tigrų valdovė. 

Ketvirtoji: užlipti ant aukšto stulpo, vienoje rankoje laikant 
lėkštę pieno, o kitoje - vandens. Ir vėl laimi Jaunikaitis: milžinas 
rakšas nemačiom užkelia jį ant pat stulpo viršaus. Dabar galima 
kelti ir vestuves. Štai šitaip karalaitė Čampavatė (Mergelės žv.) 
tampa Čandraprakašo pati. Grįždamas namo karalaitis užsuka 
pas ilgaausį rakšą (Vandenio žv.) 17 jam atiduoda gėles gy- 
duoles. Už tai milžinas jį apdovanoja auksu, deimantais ir 
brangenybėmis NBK 60-64. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Karalaitis Čandraprakašas Šaulys 
Šernas (ir kt. gyvūnai), du rakšai Šienpjūviai 
Karalaitė Campavatė Mergelė 
Ilgaausis rakšas Vandenis 


Devas pats nepajėgus įsigyti mergės, todėl su šiuo uždaviniu 
siunčia berną. Tai tarsi rodo, kad jo valdžia siekia tik jaunikaitį. 


410 | Dingęs pasaulis 


Išskirtiniai devo bruožai: 

Nepaprastai galinga būtybė. Didžiagalvė gyvatė gena basą, 
vienplaukį jaunėlį per dykumą, pritraukdama jį savo kvapu 
KLA 12; rakšas vieną ausį pasikloja, kita — užsikloja ir vienu ypu 
praryja ilgiausią vestuvininkų karavaną NBK 61. 

Devą slibino atitikmeniu ir Vandeniu laikyti leidžia ir kai 
kurios jO sąsajos su vandeniu: kai Bulato tėvas su aštuoniomis 
nuotakomis grįžta namo ir važiuoja per upę, iš po tilto išlenda 
Raudonasis devas, čiumpa Žmogų ir nei priekin, nei atgal 
neleidžia GDB 174; Alchastas įspėja brolius, kad keliaujant juos 
du kartus užklupsiąs smarkus lietus, ir jeigu jie slėpsis toje 
pačioje troboje, juos ištiksianti didelė bėda. Broliai leidžiasi į 
kelią. Sėkmingai pasiperša kunigaikščio dukterims ir su jomis 
pasuka atgal. Tačiau, kai pradeda pliaupti lietus, jie antrąsyk 
užbėga į tą patį namą. Cia juos užklumpa vienaakis nartas 
(slibinas). Jis atima Alchasto nuotaką, o kitus išvaro HUC 129; 
rakšas (slibinas) gyvena ežere po vandeniu, o ant jo kranto auga 
nemirtingumo žolė NBK 60-61 ir kt. 


SLIBINO KARTA 


Vedžio ciklas 


Krištolinis kalnas 

Trys broliai karalaičiai išjoja į medžioklę. Jaunėlis (Šau- 
lio žv.) pasiklysta. Vienoje laukymėje žiūri, guli kritęs arklys, o 
aplink jį daugybė Žvėrių, paukščių ir roplių. Sakalas atsitupia 
ant peties ir paprašo padalyti arklį. Jaunėlis žvėrims atiduoda 
kaulus, paukščiams — mėsą, ropliams — odą, o galvą - skruz- 
dėms (Sienpjūvių žv.). Sakalas atsidėkodamas Ivanui suteikia 
galią pasiversti tuo, kuo jis norįs. Jaunikaitis trenkiasi į Žemę, 
tampa raibu sakalu ir nuskridęs į trisdešimtąją karalystę stoja 
tarnauti carui. Vieną dieną caraitė (Mergelės žv.) išsiprašo, kad 
tėvas ją leistų po Krištolo kalną su Ivanu pasižvalgyti. Abu 
prijoja kalną. Staiga nežinia iš kur iššoka auksinė ožka. Jaunėlis 
nusiveja ją, tačiau nepaveja, o kai grįžta atgal, neranda caraitės. 
Ką dabar daryti, kaip jam caro akyse pasirodyti? Persirengia iš- 
karšusiu senioku ir pradeda ganyti valdovo kaimenę. Atskrenda 
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iš ežero trigalvis slibinas ir liepia jam atginti tris karves. Piemuo 
neduoda nė vienos; šauna aukštyn raibu sakalu ir nurenčia visas 
galvas. Antrą dieną atkėpestuoja šešiagalvis slibinas ir pareika- 
lauja šešių karvių. Jaunėlis ir šiam nukerta visas galvas. Vėlų 
vakarą Ivanas pasiverčia skruzde, randa mažą plyšelį ir įlenda į 
Krištolo kalną. Ziūri, kalne sėdi caraitė, kurią čia atnešęs slibi- 
nas dvylikagalvis. Ji pasako, kad slibino krūtinėje paslėpta 
skrynelė, skrynelėje — antis, antyje — kiaušinis, o kiaušiny — 
sėklytė. Jeigu jis užmuštų tą slibiną ir atrastų sėklytę, tai iškart 
kalnas subyrėtų ir ji išsigelbėtų. Ivanas išlenda iš to kalno, 
persirengia piemeniu ir nusivaro bandą. Atskrenda dvylika- 
galvis slibinas (Vandenio žv.) ir liepia jam atskaičiuoti dvylika 
karvių. Jaunėlis susikauna su siaubūnu ir nugali. Dešinėje lie- 
mens pusėje jis randa skrynią, skrynioje — kiškį, kiškyje — antį, 
antyje — kiaušinį, kiaušinyje — sėklą. Tuomet uždega sėklą, nu- 
neša prie Krištolo kalno ir kalnas išnyksta. Ivanas caraitę grą- 
žina tėvui, o tėvas iš džiaugsmo jį pavadina žentu PHC 263. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Jaunėlis Ivanas Šaulys 
Žvėrys, paukščiai, ropliai, skruzdės Šienpjūviai 
Caraitė Mergelė 
Dvylikagalvis slibinas Vandenis 


VEIDRODŽIO KARTA 


Vedžio ciklas 


Žuvelė (AT 329) 


„ Vienas valstietis pagauna nepaprastą žuvelę, O jo sūnus 
(Saulio žv.) pasigaili jos ir paleidžia į jūrą. Žuvis atsidėkodama 
jam dovanoja žvynelį. Ketvirtą dieną berniukas sutinka lapę, 
kurią vejasi žmonės su šunimis. Vaikis paslepia ją po burka* ir 
išgelbsti nuo šunų. Žiūri — elnias (Šienpjūvių Žv.) užkliuvęs 
ragais už uosio šakų. Berniukas atkabina jas ir elnias nukuria į 
girią. Visi gyvūnai pažada pagalbą. Prieina didžiulį kalną. Apsi- 
nakvoja po plačiašakiu ąžuolu, 0 iš ryto mato, jis — gražus 
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jaunikaitis, apsiginklavęs gausybe ginklų. Ant kalno gyvena vie- 
nadantė senutė (Hidros žv.). Jinai norėtų pavaišinti jaunikaitį, 
tačiau neturi vandens. Jaunuolis nurita milžino žmogėdros 
(Vandenio žv.) galvą., kuris saugo šaltinį. Kalno viršūnėje vieš- 
patauja mergelė (Mergelės žv.). Ji rankose laiko stebuklingą 
veidrodį ir viską regi. Jaunikaitis užlipa ant kalno. Mergė jam 
leidžia slėptis tris kartus. Ir pasako, jeigu jis gebėsiąs pasislėpti, 
tai ji tekėsianti uŽ jo, O jei ne — nuimsianti galvą. 

Pirmąsyk pasislėpti padeda žuvelė. Ji užlieja jaunikaitį sep- 
tyniomis jūromis, bet mergė pamato. š 

Paskui valstiečio sūnus išsikviečia elnią. Sis jį paslepia už 
septynių kalnų, ledynuose, bet ir ten kalno šeimininkė jį aptinka. 

Paskutinė viltis — lapė. Ji įninka rausti urvą po mergės 
rūmais. Išrausia ir nuneša ten jaunikaitį. Mergė visur ieško, bet 
šįsyk niekur neranda. Tuomet taria: „Nesuradau! Dabar aš 
tavo!“ Ir iškelia vestuves (Hidros žv.). Tuomet jaunikaitis pasi- 
ima tėvus ir apgyvendina juos savo rūmuose ABM 20-24. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Valstiečio sūnus Šaulys 
Žuvis, lapė, elnias Sienpjūviai 
Į Milžinas žmogėdra Mergelė 
TMergelė Vandenis 


Vienadantė senutė; vestuvės Hidra 


Dangaus veidrodis (AT 329) 


Vargšo sūnus (Šaulio žv.) iškeliauja į platųjį pasaulį. Kelyje 
sutinka vilką, erelį, lapę ir žuvį (Sienpjūvių žv.). Ketina juos 
suvalgyti, tačiau šie gyvūnai išsiprašo jų nežudyti. Girdi, sunkią 
valandą jie dar praversią. Jaunikaitis jų pasigaili, o pats prieina 
sodžių ir apsistoja pas žynę. Si pasako, kad aldaras turi dukterį 
(Mergelės žv.). Be to, pas ją važinėja jaunikiai. Mergė jiems 
leidžia tris kartus pasislėpti. Paskui paima dangaus veidrodį ir 
ieško. Iki šiol visus surado ir nukirsdino galvas. Bet jeigu kurio 
nerastų, tam atiduotų savo ranką. Vargšo sūnus pasiryžta išban- 
dyti laimę. Pirmąsyk jam padeda didžioji žuvis. Antrą - erelis, 
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o trečią — vilkas. Visus kartus gražuolė jį randa, tačiau leidžia 
jam pasislėpti dar sykį. Sįkart jį gelbsti lapė. Bet aldaro duktė 
vėl jį aptinka. Tuomet bando padėti senoji žynė (Hidros žv.). Jis 
slepiasi penktą kartą. Senelė sudrožia veltinio rimbu ir paverčia 
jį į katę. Paskui nusiveda į bokštą ir ten palieka. Gražuolė 
pasiėmusi dangaus veidrodį visur jo ieško, o katė Žiūri tamsio- 
jon veidrodžio pusėn, ir mergė jo neranda. Jau ir vakaras. 
Aldaro duktė prisipažįsta pralaimėjusi ir sutinka būti jo. Tuo- 
met ateina senoji žynė, šmaukšteli katei rimbu ir atverčia ją į 
jaunikaitį. Gausiai apdovanota kraičiu gražuolė iškeliauja į vyro 
namus OKP 144-148. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Vargšo sūnus Šaulys 
Vilkas, erelis, lapė, žuvis Sienpjūviai 
Aldaro duktė Mergelė 

— Vandenis 
Senoji Žynė Hidra 


Medžioklis (AT 329) 

Vienas medžioklis (Šaulio žv.) nusitaiko šauti į lokį. Šis 
prašo jo nežudyti ir duoda savo plauką. Tegul sudegina jį, kai 
bus bėda, ir jis iškart prisistatysiąs. Neužilgo jaunikaitis užtinka 
sužeistą peslį. Jis taip pat maldauja jo pasigailėti. O paskui 
duoda savo plunksną. Vėliau tas pats atsitinka su lape (Sienpjo- 
vių žv.). Medžioklis prieina kaimą. Sis aptvertas aukšta tvora. 
Už tvoros girdisi triukšmingos vestuvės. Ant kiekvieno tvoros 
mieto pamauta žmogaus galva. Ateivis sužino, jog padišachas 
leidžia savo dukterį (Mergelės žv.) už to vyro, kuris sugebės 
geriau pasislėpti už kitus. O jeigu kam nepasiseka, tai to galva 
pakimba ant mieto. Svečias taip pat įsigeidžia dalyvauti 
varžybose. Jam padeda lokys ir peslys. Tačiau padišacho duktė 
abu kartu jį randa. Lieka tik lapė. Dievas ją paverčia muzikan- 
tu, grojančiu armonika, o medžioklį - uodu. Kai tik muzikantas 
pasileidžia šokti /ezginką* su būsimąja nuotaka, uodas tylutėliai 
persikrausto ant jos drabužių. Kitą dieną mergelė pradeda 
ieškoti medžioklio, bet niekur neranda. Pagaliau ji prataria: 
„Nėra jo septyniuose danguose, nėra septyniuose pragaruose. 
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Negimdė jo nė viena motina, nėra jo nei mirusio, nei gyvo!“ 
"Tuomet uodas nušoka nuo jos rūbų, atsiverčia jaunikaičiu ir ją 
apkabina HUC 133—135. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Medžioklis Šaulys 
Lokys, peslys ir lapė Sienpjūviai 
Padišacho duktė Mergelė 

- Vandenis 
- Hidra 


Bekbolatas (AT 329) 


Tėvas pažada atiduoti pusę avies tam, kuris susapnuosiąs 
geriausią sapną. Vienas iš jo keturių sūnų — Bekbolatas — 
(Saulio žv.) susapnuoja, kad jis vedė chano dukterį ir tapo 
chanu. Tėvas primuša Bekbolatą už blogą sapną ir išveja iš 
namų. Bernaitį priglaudžia du seneliu. Jis padeda ganyti avis ir 
žvejoti. Kartą Žvejojant užkimba didžiulė žuvis. Ji prašo paleis- 
ti, duoda savo žvyną ir pažada neužmiršti sunkią valandą. Už šį 
poelgį senelis išveja Bekbolatą iš namų. Kelyje jis pamato ku- 
pranugariuką, kurį vejasi vilkas. Kupranugariukas prašo išgel- 
bėti jį. Bernaitis nuveja vilką, o atsidėkodamas kuprys jam 
dovanoja savo plaukelį. Eina toliau. Mato - lekia du ereliai, o 
paskui juos — grifas. Ereliai prašo apginti juos ir taria: „Mes ir 
tau prireikus padėsime.“ Bekbolatas nuveja grifą, paskui išpeša 
po plunksnelę ir nueina savo keliu. Mato - atbėga lapė, o ją 
persekioja kilnusis erelis. Lapė (Sienpjūvių žv.) prašo ją išgelbė- 
ti, sako, kad pasitaikius progai ji grąžins skolą. Jaunikaitis įvyk- 
do prašymą, išpeša lapės plaukelį ir nueina sau. Kartą stepėje 
pasklinda girdas, kad gražuolė Kara-aju, chano Akbuzau duktė 
(Mergelės žv.), teka be išpirkos. Iš būsimo jaunikio ji reikalau- 
janti tiktai vieno: jis turįs tris kartus pasislėpti, kad ji nerastų. 
Jeigu neras — tekės be išpirkos, 0 jeigu suras — jo galva nu- 
jį nulakdina į pasaulio kraštą už Ledinuotosios jūros. Kara-aju 
atspėja. Antrą kartą ereliai bernaitį nuneša į septintąjį dangų. 
Ir vėl chano duktė atspėja. Žuvis praryja džigitą ir nuneria į 
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vandenyno dugną. Kara-aju vėl atspėja. Bernaičio gyvybė pa- 
kimba ant plauko. Tuomet jam į pagalbą atskuba lapė. Ji iškasa 
urvą, kuris eina tiesiai nuo rytų iki vakarų, ir paslepia Bekbolatą 
po Kara-aju sostu. Per savo išdidumą ši mergina niekuomet 
nežiūri sau po kojomis, todėl ir pralaimi. Abu susituokia, o 
Bekbolatas tampa chanu KGM 34. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Bekbolatas Šaulys 
Zuvis, kupranugariukas, du ereliai, lapė Sienpjūviai 
Gražuolė Kara-aju Mergelė 

— Vandenis 
ž Hidra 


Žvejo sūnus (AT 329) 


Žvejo sūnus (Šaulio žv.) paleidžia į vandenį aukso žuvelę. 
Ši atsidėkodama dovanoja j jam peleko žvynelį i ir prižada padėti 
nelaimėje. Užsirūstinęs tėvas išvaro bernaitį iš namų. Eidamas 
mato — bėga elnias, 0 jį genasi medžiotojas. Pastoja jaunikaitis 
medžiotojui kelią ir sukliudo nušauti elnią. Elnias išpeša 
plaukelį ir taria: „Sunkią valandą ateik į mišką, pasiėmęs šitą 
plaukelį, aš tau pagelbėsiu.“ Eina Jaunikaitis toliau. Žiūri — 
gervę erelis genasi. Sviedžia bernaitis pagaliu į erelį ir išgelbsti 
nuo mirties gervę. Gervė dovanoja plunksną ir pažada savo 
pagelbą. Mato - šunys taikosi lapę į skutelius suplėšyti. Nuveja 
šunis, ir lapė (Sienpjūvių žv.) pasiruošus atsidėkoti. Jaunikaitis 
nutaria vesti. Tačiau jo išrinktoji sutinka tekėti tik už tokio 
jaunikio, kuris sugebės taip pasislėpti, kad ji nerastų. Mergė 
(Mergelės žv.) turi veidrodį, kuris parodo, kur kas besislėptų. 
Pirmą sykį pasislėpti padeda aukso žuvelė. Tačiau veidrodis 
parodo, kad jis glūdi jūros dugne. Elnias jį nuneša į miško 
tankmę ir įkurdina giliame urve. Tačiau veidrodis ir šįsyk mergei 
pasako. Tuomet gervė bernaitį skraidina į dangaus kraštą. 
Pažiūri mergina į veidrodį ir vėl pamato jaunuolį. Ketvirtą kartą 
padeda lapė. Ji išrausia urvą iki to namo, kuriame gyvena 
gražuolė, ir paslepia bernaitį po lova. Mergina niekaip negali 
rasti. Tuomet abu iškelia vestuves GLP 22. 
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Laiko pentagrama (reversas) 


Žvejo sūnus Šaulys 
Zuvelė, elnias, gervė ir lapė Sienpjūviai 
Graži mergina Mergelė 

— Vandenis 


DEVYNIABROLĖS KARTA 


Jėlės ciklas 


Devyngalvis (AT 312A) 

Devyni broliai (Šaulio žv.) išjoja į karą, o sesuo lieka pas 
pamotę raganą (Hidros žv.). Toji išsiunčia seserį į girią, kur 
gyvena slibinas (Vandenio Žv.) su devyniomis galvomis. Sis ją 
užpuola. Mergina (Mergelės žv.) įlipa į girinę obelį. Devyngalvis 
ima obelį graužti. Graužia viena galva, graužia antra; toji pails- 
ta — ima graužti trečia ir taip toliau; graužia visomis devyniomis 
galvomis. Ateina meška (Sienpjūvių žv.) ir pasisiūlo už jį 
pagraužėti. Devyngalvis atsigula ant žemės, ilsisi. Meška bėga 
aplinkui obelį ir gieda, kad toji užaugtų dveja treja tiek. Gegutė 
(Sienpjūvių žv.) šaukia brolius. Ragana ją baido. Sutrinksi žemė. 
Pabudęs devyngalvis mato, kad obelis užaugus tris sykius tiek, 
kiek pirmiau buvo. Nuveja mešką, vėl graužia. Atbėga lapė 
(Sienpjūvių žv.) ir pasisiūlo už jį pagraužėti. Devyngalvis atsigu- 
la. Lapė bėga aplinkui obelį ir gieda, kad toji užaugtų dveja 
treja tiek. Gegutė šaukia brolius. Ragana ją baido. Dar smar- 
kiau sutrinksi žemė. Pasirodo visi devyni broliai (Šaulio žv.) 
karžygiai. Jie nukerta devyngalviui (Vandenio žv.) visas devynias 
galvas, iš obels iškelia seserį, o raganą (Hidros žv.) sudegina 


LGK 80-82. 
Laiko pentagrama (aversas) 
Mergelė 
Sienpjūviai 
Broliai išjoja į karą, 0 jų sesuo lieka Saulys 
su Ragana. Ji išsiunčia seserį į girią. Hidra 
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Slibinas užpuola seserį. Mergė įlipa į obelį. Vandenis 


Mergelė sėdi obely. Ją graužia slibinas. Mergelė 
Meška, lapė gelbsti obelį, gegė šaukia brolius. Sienpjūviai 
Pasirodo devyni broliai. Jie Saulys 
Įnukerta slibino galvas, o Hidra 
Traganą sudegina. Vandenis 


VARLĖS KARTA 


Jėlės ciklas 


Aitvaras 


Vienas ūkininkas nusamdo mergą (Mergelės žv.) grūdams 
malti, kuriuos neša aitvaras (Vandenio žv.). Sūnus įsigeidžia ją 
vesti. Tėvas užpyksta, kad ji bekraitė. Paskui nusileidžia, girdi, 
jei ji sumalsianti niekotėlę* grūdų, tai galėsiąs ją imti. Morta su 
bernaičiu pradeda malti, bet vis tiek nesumala. Taip vieną 
vakarą ir kitą. Tada ji nueina pas vieną senelę (Hidros žv.) ir 
paprašo jos pagalbos. Toji pataria paimti naują molinį puodą, 
uždegti žvakę ir, nunešus ant girnų, apvožti. Mergė pakiša po 
puodu žvakę. Kai ateina dvylikta, ji atidengia puodą ir ant 
niekotėlės krašto pamato gaidį, iš gerklės pilantį grūdus. Prade- 
da gražiai prašyti. Gaidys liepia pakepti kiaušinienę iš dešimties 
kiaušinių, 0 tuomet viskas būsią, kaip ji norėsianti. Morta pa- 
kepa kiaušinienę. Vos apsuka girnas, žiūri, jau niekotėje nebėra 
grūdų. Seimininkas, išvydęs tuščią geldą, nusimena. Prašo paro- 
dyti kraitį. Morta nueina į pirkią ir drebančia širdimi atidaro 
kraičio skrynią. Juk tarnaudama kitiems jo daug nesukrausi. 
Bet kai pradeda imti savo audinius, tai ir galo nematyti. Ir vis 
gražesni vienas už kitą. Tuomet šeimininkas prašo parodyti 
pinigus. Morta atidaro kitą skrynią, ir toji pilna auksinių. Dabar 
ji supranta, kad aitvaras jai viską sunešė. Tėvas nusprendžia, 
kad Morta tinkanti jo sūnui (Saulio žv.). Jaunieji labai 
apsidžiaugia ir po dviejų dienų iškelia vestuves [Tauro žv.| LUK 
232-234. 
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Laiko pentagrama (reversas) 


Samdinė Morta Mergelė 

Aitvaras, gaidys Vandenis 

Senelė (burtininkė) Hidra 

Seimininko sūnus Saulys 

Vestuvės [Tauras] 
Giulnara 


Pamotė, sužinojusi, kad Giulnara gražesnė už Mėnulį ir 
Saulę, ją išveda į dykumą. Nubudusi mergė (Mergelės žv.) žiūri — 
nėra nei tėvo, nei pamotės, nei kupranugarių. Gailiai apsiver- 
kia ir patraukia, kur akys veda. Galiausiai aptinka tris kibitkas*, 
kuriose gyvena devai*. 

Vieno devo (Vandenio žv.) pati pakviečia užeiti į vidų. Ji 
naktį slepia Giulnarą duobėje. O kai devas būna medžioklėje, 
jos abi žaidžia ir linksminasi. Šitaip prabėga keletas dienų. 
Viena senė (Hidros žv.) užmato žaidžiančią mergaitę ir 
nusprendžia žūtbūt ją išgelbėti. Ji įsmeigia adatą į kelį ir Giul- 
nara apalpsta. Visi pamano, kad mergaitė mirusi. Devas liepia 
numirėlę užkelti ant kupranugario ir išginti į stepę. Jo pati 
išpuošia kupranugarį, tarsi jis gabentų nuotaką, ir paleidžia jį. 
Nešulį aptinka du valstiečiai. Vienam atitenka kuprys, o antra- 
jam — mirusi mergaitė. Pakeliui į kapines jis susitinka senę. Si 
liepia gabentis mergę į namus ir kviesti svečius į vestuves. Ber- 
nas (Saulio žv.) paklauso. Kai jie įžengia į kibitką, senė ištraukia 
adatą ir Giulnara atgyja. Jaunikaitis negaišuodamas prikviečia 
svečių ir iškelia vestuves [Tauro žv.| TCS 17-21. 


Laiko pentagrama (reversas) 


Giulnara Mergelė 
Devas su pačia Vandenis 
Senė burtininkė Hidra 
Valstietis, renkąs kurą Saulys 
Vestuvės [Tauras] 


sb 1) 
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Pratarmė (J. Trinkūnas) 
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I skyrius. KOSMO METMENYS 


„LEDŲ KALNAS 


Ledų arba Stiklo kalnas. - Al Birunijaus pranešimas. - Sen. indų Me- 
rus. - Kalno įvardijimai. - Keturšlaitė piramidė. - Vedlių institutas. - 
Kalvio figūra. - Persikėlimo technika. - Kurdalagono mitika. - Gyvatės 
ženklas. - Thubanas. - Svastikos kilmė. - Mirusiųjų valdovai: Slibinas. - 
Aitvaras. - Meškos žvaigždynas. - Velnio iškilimas. - Pragaro lokacija. - 
Turto šalis. - Drevėes kultas. - Meškos ausis. - Septynios žvaigždės. - Gir- 


nų simbolika. - Laikinos įžvalgos „....daaaaaaaa aaa aaa aaa kaka 


PASAULIO AŠIS 


Šaltinis — obelis. - Šiaurė - Pietūs. - Kelias į Helą. - Lavonų krantas. — 
Zemai - aukštai. - Liepa - ąžuolas. - Sidabras - auksas. - Balta — 
raudona. - Perkūno skepeta. - Mirtis - gyvenimas. - Skraidanti paukšty- 
tė. — Balta - juoda - raudona. - Pupa kamine. —- Jėzaus kraujas. - 
Luperkalijų ožiukas. - Kelionė ašimi. - Evenkų medžioklė. - Snieguolės 
išteisinimas. — Marškinių siuvimas. — Laiškas iš pragaro. - Socialinė 
padėtis. — Sidabro šulinys. - Kosmo gelbėjimas. - Kvailio auksas. — 
L ALKINOS ĮŽVŪISOS audi ai aa a i a S An a aaa a Sa 


„PASAULIO SARGAI 


Lokapalo sąvoka. - Karališkasis tigras. - Lovos simbolis. - Odisėjo 
alyvmedis. - Lokapalo dieviškumas. - Tu man, aš tau. - Pasaulio mul- 
tiplikavimas. - Auksaragis elnias. - Pasaulio naikinimas. - „Žemės skai- 
čius“. — Penketas Indijoje. - Zemės simbolis. - Jautuko nužudymas. — 
Atgimimo simbolika. — Ukapirmo rekonstrukcija. — Jehovos jautis. — 
Septynianarės bilingvos. — Zirgo pasiaukojimas. - Krikščioniškieji 
lokapalai. - Sventybių recepcija. - Laikinos įžvalgos ...........aaaa..a.. 
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LOKAPALO FUNKCIJOS 


Pušaloto obelis. - Pirmykštis rojus. — Mergystės institutas. - Amžina 
jaunystė. - Deivė Iduna. - Keltų sala. - Bernaičio viliojimas. — 
Didvyriškumo testas. - Pasaulio medis. - Somerseto sidras. - Prancūzų 
sultinys. - Pypkius vilkas. - Vyriausias žynys. - Vilniaus šlovė. - Enėjo 
pranašystė. - Lapės klasta. - Rutulų apeiga. - Stiprūs dantys. - Kelio 
dievaitis. - Latvių sūris. - Sandėrio sudarymas. - Teisingas kelias. - 


Pelninga vaizba. - Ušasės paralelės. - Laikinos įžvalgos ..................... 


„BE ŠUNS BAUGU 


Kūčių žaidimai. - Šuo - gaidys. - Pagelažių raistas. - Mergė - bernas. - 
Zemai - aukštai. - Vakaras - rytas. - Laiko šeimininkai. - Senas — 
Jaunas. — Mirtis - gyvenimas. — Mirusieji ir turtas. —- Vanduo — ugnis. — 
Šventasis vakaras. — Kūčių svečiai. - Sunys prociaunykai. - Zuvies val- 
gymas. - Lazda ir Jautis. - Cekų karpiai. - Kristaus simbolis. - Žiupsnelis 
astronomijos. - Žuvies gaudymas. - Iranėnų Zodiakas. - Zirgo šventė. — 
Sv. Stepono raiteliai. - Vyčio prasmė. - Laikinos įžvalgos .................... 


„KRYŽIAUS KOSMOLOGIJA 


Gulinti deivė. - Mergės pradas. - Berno prigimtis. - Vanduo ir ugnis. — 
Tičio rekonstrukcija. - Raidė T - Pasaulio atsiradimas. — St. Daunio 
pirtis. - Gaidelio galios. - Obuolio valgymas. — Gaivalo sunaikinimas. - 
Naujieji metai. - Kryžius ir vestuvės. - Iš M. Cilvinaitės užrašų. - Chro- 
matinė rekreacija. - Bulgarų kovinukai. - Laivelis ir žvakutės. - Lelija ir 
bijūnas. - Skaitlinė rekreacija. - Dievų puota.- Molinė šukė. — 
Bagaslaviškio gyvenimai. - Laikinos įžvalgos „...ddaaaaaaaa aaa aaa 


„LAIKO ŽENKLINIMAS 


M. Eliadės pasaulis. - Zapyškio simbolika. - Raganos kalendorius. — 
Nakties dukterys. - Atgimstančioji Ragana. - Laiko šeimininkė. - Perkūno 
diena. - Stichijų pagerbimas. - Moterų šventė. —- Apversta žvaigždė. — 
Austėjos kalendorius. - Eneidos proistorė. — Kinų sąrašas. — Austėjos 
dvarai.- Pegasas ar Žirgas? - Vestuvių astronimai. - A. Juškos jautis. 
Zirgo vaidmuo. - Chaoso pavojingumas. - Suoliavimas ant pagaikš- 
čio. - Raganos paieška. - Laikinos įžvalgos „....dddaaaaaaa kaka 


II skyrius. SLENKSČIO ŽMOGUS 


Arnold van Gennep teorija. - Slenksčio sąvoka. -— Atskyrimas (separa- 
tion). - Našlaičio samprata. - Sąvartos žmogus. - Slenksčio žmonės. — 
Lokio kailis. - Letos pabėgimas. - Artemidė ir Apolonas. — Vartų die- 
vas. — Vilko veikla. - Slenksčio ambivalentiškumas. — Pirties semanti- 
ka. - Virsmo simboliai. - Vestuvių „meškos“. - Mergės liminalumas. - 
Meškinės gėrimas. - Zuikio kraujas. - Liminalumo rūšys. — Ritualo 
silpnieji. - Slinkties laikas. — Laikinos įžvalgos „....L.dadaaaaaaaaaaaa aaa 
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III skyrius. VELIO NUOTAKA 


„ NUSILEIDIMAS Į APAČIĄ 


Profesoriaus postulatas. — Marčios vieta. - Septyneri vartai. - Vilko ka- 
rūna. - Inanos kelionė. - Idos akmenys. - Devyni vakarai. - Nusileidimo 
trukmė. — Turpiuko mirtis. - Dunojaus etimonas. - Auksinis plaukas. — 
Mirusiųjų valdžia. — Slibino veikla. - Kokoso riešutas. — Indros žaibas. — 
Raganos dukterys. — Latvių raitelis. - Mergų mamulytė. — Ziežulos žir- 
gas. - Azovo amazonės. - Trobelė ant vištos kojos. - Zalčio oda. - 
Kupiškėnų žvalgas. - Laikinos įžvalgos „.....daaaaaaa aaa aaa aaa aaa 


„MERGĖS ŠALIS 


Tamsos karalija. - Nuotakos slėpynės. - Kaulo boba. - Jaunųjų 
persekiojimas. - Grįžimo užvadas. - Dumuzio pabėgimas. - Geštinanos 
avidė. - Kuro pasiuntiniai. - Karalius Žaltys. - Piršlio vadavimas. - 
Gaidelio žūtis. - Jungtuvių aukos. - Medaus lėkštė. - Margrafo įsakas. - 
Verpimas bažnyčioje. — 67 juostos. - Vienadienė skraistė. - Frėjos 
penktadienis. - Nuotakos kraitis. - Apdovanojimo semantika. - Laimės 
ieškotojas. - Kalėdų dovanos. - Laikinos įžvalgos ......aaaaaaas 


„DIDŽIOJI DVIKOVA 


Maudynės piene. - Gelbėjimo misija. - Juozapo išmėginimas. - Užduo- 
čių kaleidoskopas. — Utėlės lašiniai. — Keptas žvirblelis — Bekbolato 
slėpynės. - Žaidimas šachmatais. - Brunhildos narsa. - Kumščiavojimas 
ant veselijos. - A. van Gennep hipotezė. - Khondų papročiai. - Dievo 
valia. — Mergystės diržas. — Ohajaus dukra. — Atalantės bėgimas. — 
Paauksuotas raktas. - Svarstyklių astronimas. - Skorpiono Znyplės. — 
Vedybų burtai. - Užbaigta mergina. - Laikinos įžvalgos ...................... 


„ GRUPINĖS VESTUVĖS 


Kolektyvo reikmės. - Šumerų turtai. — „Kas tuos laukus ars?“ - Penelopės 
jaunikiai. - Žiobiškio puošmena. - Moškėnų iniciacijos. - Pandėlio 
nuotakos. - Bandomieji sužadėtiniai. - Palapinių šventė. - Japonų Ra- 
sos. - Pavasario sugrįžimas. - Deivė Gaomėja. - Užmiesčio šventyklos. — 
Prancūzų donažas. - Nelaiminga gegužė. - M. Jokajaus skaitymai. - Sla- 
vušnicų kraitis. - Abipus Jordanės. - Svietalų dama. - Rožių sodas. — 
Skarelės metimas. - Jungtuvių laikas. - Laikinos įžvalgos .................... 


IV skyrius. VEDYBŲ PROCESAS 


Ausčių grupės. - Mitinis lygmuo. - Lokapalo įsigijimas. - Modelio 
demonstravimas. - Senosios formos daužymas. - Pasaulio apačia. - Ber- 
naičio pasirodymas. - Baltas akmuo. - Naujasis pasaulis. - Įveiktas 
chaosas. - B atvejis. - Askeladeno kumeliukas. - Pas raganą. - Lemtingos 
imtynės. - Slibino kiaušinis. - Blogasis zuikis. - Ozyrio ritualas. - Antroji 
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merga. - Skrynios raktas. — Grįžimas į žemę. - Pavasario perkūnija. — 
Vilko karūna. - Sventės scenarijus. - Laikinos įžvalgos ...........a.aa..s. 307 


V skyrius. RITUALO DICHOTOMIJA 


Mergės pasakos. - Dainų šakotumas. - Apeigų sinchronija. - Virsmų 
knyga. - Dvejopos austės. - Struktūros bruožai. — Išėjimas iš namų. — 
Našlaitės sąvoka. - Raganos neapykanta. - Avies galva. - Skarmalė 
nuotaka. - Herojaus išbandymas. - Septynios stirnos. - Lokapalų pagal- 
ba. - Motina žemė. - Baltasis vilkas. - Raganos žūtis. - Aštuonmetis 
ciklas. - Austėjos dvarai. - Ciklo atspindys. - Rytelninkų vestuvės. — 


Kumeliuko krikštynos. - Laikinos įžvalgos „....Ldaaaaaaaaaa aaa aaa aaa 333 
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Žiemys, Ginas 
Ži24 Dingęs pasaulis / Ginas Žiemys. — Vilnius: Asveja. - 424 p.: iliustr. 


ISBN 978-9955-738-46-6 


Knygoje aptariamas šventasis Ledų kalnas ir 7 dalių pasaulėvaizdis. Atstatomi kai 
kurie senųjų dievų vardai. Atskleidžiama galima gyvatės ženklo, kelio dievaičio, kalėdinio 
apdovanojimo, žuvies valgymo ir kryžiaus genezė. 

Daug dėmesio skiriama pagrindinėms struktūrinių pasakų (ausčių) dominantėms — 
erdvei ir laikui; 8 metų kalendoriaus proistorei; pasaulio rekreacijai vedybų proceso 
metu: mergės nusileidimui į kosmo apačią, jos gelbėjimo misijai, mergės ir bernaičio 
dvikovai, ritualo dichotomijai. 

Tyrinėjimai grindžiami lietuvių (ir kt. šalių) tautosaka, papročiais ir astronimika. 


UDK 398(100) 


26,5 leidyb. apsk. I. Leidykla „Asveja“ 
Apkasų g. 11-3, LT-08224 Vilnius 
Tel. / faksas (8 5) 276 5873 
Spausdino AB “Spauda" 
Laisvės pr. 60, LT-05120 Vilnius 
repro(adspauda.com 
Užsakymas 10940) 

Kaina sutartinė 


XX 


RITUALO REGULOS 











